﻿IDEI ^MIRA Seria "Idei pentru pace" a fost pregătită în cadrul proiectului "Știință și pace" ŞTIINŢA ŞI LUMEA AST-PRESS EDITURA IDEI LUMII www ideasforworld org Mihail Epshtein Religie după ateism NOI POSIBILITATI ALE TEOLOGIEI Moscova UDC BBK E Seria "Idei pentru pace" a proiectului științific și educațional "Știință și pace" a fost înființată în Redactor principal de proiect I Krasinskaya Epshtein M N E Religie după ateism Noi posibilități ale teologiei - M : AST-PRESS KNIGA, - p - (Idei pentru lume) ISBN - - - - Potrivit sondajelor de opinie, % dintre ruși cred în Dumnezeu, dar nu se identifică cu vreo confesiune anume Noul fenomen de "religie minimală", precum și multe alte mișcări ale gândirii religioase asociate cu prăbușirea ateismului și criza secularismului, este descris în această carte Autorul său este Mikhail Epshtein, un cunoscut culturolog și filolog, profesor de teorie culturală la Universitățile din Emory (SUA) și Durham (Marea Britanie) Ce noi posibilități se deschid pentru teologie? Nu este periculoasă trecerea grăbită din punct de vedere istoric de la ateismul militant la rolul dominant al bisericii? Cum absoarbe tabloul religios al lumii descoperirile științei moderne și de ce progresul tehnologic nu respinge, ci întărește argumentul existenței lui Dumnezeu? Această carte este pentru cititorii care sunt interesați de cele mai recente tendințe ale gândirii religioase în interacțiunea acesteia cu știința și cultura seculară Conform sociologiei! din sondaje, douăzeci și cinci la sută din populația rusă crede în Dumnezeu, dar nu se asociază cu vreo mărturisire anume Această carte analizează noul fenomen-non al unei "religii minime" (credință non-confesională) și multe alte tendințe de gândire religioasă ca urmare a dispariției ateismului sovietic și a crizei secularismului occidental Autorul, Mikhail Epstein, este un savant proeminent în cultură, profesor de teorie culturală la Universitatea Emory (SUA) și la Universitatea Durham (Marea Britanie) Această carte explorează următoarele întrebări: Ce noi oportunități pentru teologie devin deschise într-o epocă post-seculară? Cât de periculoasă este o tranziție bruscă din punct de vedere istoric de la ateismul militant la un rol dominant al bisericii? Cum încorporează o viziune religioasă asupra lumii descoperirile științifice recente? De ce progresul tehnologic, departe de a submina existența lui Dumnezeu, întărește de fapt argumentul pentru existența lui Dumnezeu? Cartea se adresează unui public interesat de mișcările recente ale gândirii religioase în interacțiunea lor cu știința, cultura seculară și istoria religiei în general Cartea constă din șapte părți: De la ateism la post-ateism Religie minimă sau credință în afara confesiunilor sau Religia în ateism: materialism, avânt-garde și conceptualism Ateismul în cadrul teocrației: Trandafirul lumii și Împărăția lui Antihrist Secularizare-Biserica-Cultura Teologia vieții Religie și știință Teologia persoanei O anexă conține corespondența autorului cu teologul american Thomas JJ Altizer, precum și o discuție despre extrase legate de problema religiei minimale din lucrările lui Charles Taylor, Rowan Williams și Malcolm Jones UDC BBC ISBN - - - - (c) AST-PRESS KNIGA LLC, Conţinut Cuvânt înainte Secţiunea I De la ateism la postateism Capitolul Credință fără religie, sau religie săracă Trei căi "Săraca credință" și exprimarea ei în literatură Etica și teologia credinței sărace Societatea post-ateistă: calea de ieșire din deșert Capitolul Întoarcerea îngerilor Secțiunea II Religia în ateism Materialism, avangardă, conceptualism Capitolul Materialismul ca religie Complexul Oedip al civilizației sovietice "Fratele cel mare" în lumina psihanalizei Baza mitologică a materialismului Ateismul militant și complexul lui Oedip Chemarea temniței Grevă de muncă Erotica Rădăcini obscene ale materialismului Închinătorii mamei și incestul Capitolul Avangardă și religie Anti-arta este un gest al sfântului nebun Credința de avangardă: dincolo de înțelegere Arta celei de-a doua porunci Îngrijirea umană capitolul Regatul fațadelor și puterea numelor Spiritualitatea primei zile a creației Conţinut Paradoxul religios al civilizației ruse Sistemul minus Secțiunea III Ateismul în cadrul teocrației Trandafirul lumii și Împărăția lui Antihrist Comunismul mistic Utopie și catastrofă Stat-biserică Filosofia Rezervației Teocrație și ateism Didactul Suprem Doctrina lui Hristos Atot-unitatea ca falsă asemănare Trei etape de substituire Trandafirul lumii în așteptarea lui Antihrist Antihristul și feminitatea mondială Conștient și inconștient în escatologia lui Andreev Seducția istorică: minciunile experienței Seducția morală: răul binelui Religia pop Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Prăbușirea primei secularizări Biserica şi biserica lui Gogol Belinsky Căutarea "Purgatoriului" în cultura rusă Dictatul Mijlocii: Modelul Occidental Ideocrație și mediocrație Model ternar Laicitatea și vulgaritatea Demonismul Apofatism Demonic-apofatic Ortodoxie și cultură A doua secularizare și noua răscruce Secţiunea a V-a Teologia vieţii Capitolul Dumnezeu si viata De la Nietzsche la creștinism Dumnezeu este un proces Eternitate asimetrică și început fără sfârșit "Și am văzut că e bine " Bucuria de sine a Creatorului Conţinut Capitolul Arborele vieții Poezia spațială Teologia cărții lui Iov Pesimism care afirmă viața Despre Cartea Eclesiastului Paradisul recâștigat: Cosmosul iubirii în Cântarea Cântărilor Interpretări alegorice și literale Cartea lui Iov și Cântarea Cântărilor Lumea este o grădină și o imagine a celor care iubesc Portret - peisaj Dragoste: de la cunoaștere la ființă Interpretare ontologică Paradisul în timp Urcarea la început capitolul Secțiunea VI Religie și știință Capitolul Noul ateism și morala domnilor genelor Ce este "noul ateism"? Mitologia genelor Ateismul ca animism Moralitatea genelor Evoluționismul ca puritanism Plagiatul în religie și auto-refutarea științei capitolul Tehnoteismul Univers informațional, antropic și teocentric Soarta argumentului teleologic Religia cognitivă Teologia simulărilor pe calculator Paradoxul teologic al progresului tehnologic Capitolul Spre teologia vidului Dubla inexistență și curajul de a fi Vacuum instabil Metafizica vidului: "Nu" și "Eul" Nimic și Dumnezeu Zero divizibil infinit lanț de negare Plasele omniprezente Totul este ca nimic Buclele Vidului Misterul vieții de apoi Religia: două căi de la non-inexistență Curajul de a fi Secțiunea VII Teologia personalității Capitolul Argumentul personalist pentru existența lui Dumnezeu Lumea subiectelor și fundamentul ei Conţinut Dumnezeu ca subiect Personalitate absolută Teologia la persoana I Origini biblice argument personalist Personalism versus personificare și experiența personală De ce ideea lui Dumnezeu este în concordanță cu rațiunea capitolul Credința și necredința Calea lui Dumnezeu către om Teologia câinilor Împărăția lui Dumnezeu Incidente fatale și Turnul Siloam Victime de amabil La întrebarea teodicei Dumnezeu ca verb Spre teologia Învierii Postfață Anexa I Anexa II Anexa III Scurtă bibliografie Glosar cuvânt înainte Îi sunt profund recunoscător Mariannei Evgenievna Taimanova (Universitatea Durham, Marea Britanie) pentru ajutorul său neprețuit în lucrarea acestei cărți, pentru numeroasele comentarii și sugestii, care au condus la o îmbunătățire semnificativă a conținutului, compoziției și stilului acesteia O mare parte a secolului XX a trecut sub semnul ateismului militant, ale cărui premise au fost formate încă din secolul al XIX-lea: "Religia este opiul poporului" (K Marx) "Dumnezeu a murit" (F Nietzsche) Secolului a confirmat puterea profetică a acestor idei - și, în același timp, a dezvăluit ambiguitatea triumfului lor, plin de înfrângere Experiența ateismului sovietic, cel mai masiv, a arătat că acolo unde religia încetează să mai fie opiu al poporului, opiul însuși devine religia poporului Beția, dependența de droguri, intoxicarea cu putere și himere ideologice, superstiții pseudoștiințifice "materialiste", precum cauciucurile lisenko sau lupta împotriva ciberneticii Religia, înlăturată din conștiința poporului, a fost redusă la scheme mitologice primitive, precum cultul conducătorilor și venerarea mosh-ului lor Omul a rămas o ființă credincioasă, doar credința s-a degradat de la monoteismul rafinat spiritual la idolatrie agresivă, iar comunismul irealizabil a devenit "fuselaj spiritual", așa cum a numit Lenin religie În ceea ce privește moartea lui Dumnezeu proclamată de Nietzsche, atunci, așa cum a arătat experiența secolului al XX-lea, această moarte intră în natura lui Dumnezeu însuși, murind și înviând "El a călcat moartea cu moartea" - acest lucru se întâmplă nu numai în istoria Evangheliei a lui Hristos, ci și în istoria ulterioară a creștinismului Fiecare "următoare" moarte a lui Dumnezeu poate fi percepută ca un prolog la următoarea înviere, care deschide posibilitatea unei interpretări teologice a ateismului însuși Necredința devine un pas pe calea credinței, care se pune astfel la încercare și purificare Fiecare val de ateism - și au existat deja multe în civilizația occidentală, de la Iluminism până la apariția "noului ateism" la începutul secolului XXI - aduce cu sine o nouă înțelegere a lui Dumnezeu și a realității spirituale cuvânt înainte Susținătorii ateismului încearcă să demistifice sacrul, căutând rădăcinile socio-istorice ale religiei, explicându-l prin lupta de clase, interesul propriu al clerului, exploatarea maselor întunecate și ignorante etc Dar o altă abordare este de asemenea posibilă, care a fost formulată pe scurt de istoricul religiilor Mircea Eliade: "Suntem angajați în demistificare pe dinafară: dezvăluim sacrul în spatele profanului Postateismul nu este doar un timp "după ateism", este o viziune asupra lumii care absoarbe și reface creativ ateismul, este, în termeni hegelieni, "negația negației", care duce la o sinteză care nu poate fi redusă la o teză (tradițională) religie), nici la antiteză (ateism) Această carte examinează componentele religioase ale ateismului, precum și perspectivele gândirii teologice care se deschid după perioada de "nefienie", ca urmare a prăbușirii sistemului comunist Ce lucruri noi aduce experiența ateismului experimentat și depășit conștiinței religioase, ce posibilități deschide teologiei? Este important de menționat că, odată cu renașterea confesiunilor tradiționale persecutate în URSS, în perioada sovietică târzie și post-sovietică ( - ), apar noi tipuri de conștiință religioasă, inclusiv așa-numita "religie săracă" " (credința dincolo de mărturisiri) În fața ochilor noștri, epoca "post-creștină", marcată de triumful secularismului în Occident și a ateismului în URSS și în alte țări ale lumii "a doua", trece într-o eră post-seculară și post-ateistă Se caracterizează prin consolidarea mișcărilor fundamentaliste și clericale, care devin un factor major în politica globală În același timp, se creează noi teologii complexe din punct de vedere intelectual, trecând paradoxal granița dintre secular și religios Teologiile "moartei lui Dumnezeu" de T Altheiser, "mesianismul" irealizabil și neconstruit al lui J Derrida și "înlăturarea" dialectico-materialistă a creștinismului de către S Zizek conturează perspectiva convergenței religiei și ateismului către punctul de indisponibilitate completă În această nouă "(a)teologie", ca și cum ar fi între paranteze opoziția dintre teism și ateism, moartea lui Isus este interpretată ca o "autoeliminare" radicală a lui Dumnezeu din lume și istorie și, în consecință, ateismul se dovedește a fi să fie cea mai autentică declarație a credinței "acest-lumești" care neagă altă ființă Dumnezeu Istoria ideilor religioase și ateiste în secolele XX-XXI bogat în astfel de inversiuni În general, se pare că mesajul învierii lui Iisus Hristos nu a ajuns încă la teologia modernă, nu a provocat o revizuire atât de radicală a locului religiei în lume precum mesajul Eliade M Spațiu și istorie: lucrări alese M : Progres, S cuvânt înainte despre răstignirea și moartea sa Teologia modernă trăiește în decalajul nu numai dintre credință și necredință, ci și dintre moartea și învierea lui Dumnezeu, ceea ce îi determină ambiguitatea: este o teologie care tinde să cadă în negarea teismului însuși și subminează propriile fundații Cu toate acestea, este evident că secularismul și ateismul, în forma în care s-au constituit în secolul al XIX-lea și mai ales în secolul al XX-lea, și-au epuizat potențialul intelectual și existențial și că religia devine un element mai activ, ofensiv al situației socioculturale decât ideologia antireligioasă Dacă scepticismul, agnosticismul și ateismul domină în continuare ca forme de discurs "decent" intelectual în cercul intelectualității și în mediul academic, atunci accentul intern se află acum pe altceva, pe tăcerile și subtextele religioase Slavoj Žižek descrie această inversiune astfel: "Dacă cândva am pretins public că credem în Dumnezeu, în timp ce în privat eram sceptici sau chiar batjocoriti în mod obscen de convingerile noastre publice, astăzi avem tendința de a mărturisi public opinii sceptice, hedoniste, indiferente, în timp ce în privat sunt încă bântuiți de credințe și interdicții severe Aici trebuie clarificat: nu chiar "ca înainte" și nu doar "interdicții severe", ci noi posibilități de sinteză a credinței și cunoașterii deschid, în special, noi căi de interacțiune între religie și știință Esența credințelor "post-seculare" este discutată cu o severitate fără precedent, așa cum o demonstrează discuțiile despre "noul ateism" care s-au desfășurat din și nu au oferit încă un avantaj tangibil niciunei părți, dar au determinat-o pe fiecare dintre ele să actualizați și regândiți întregul stoc al argumentelor lor Nu ar trebui să se aștepte că această carte va repovesti concepte deja cunoscute și puncte de vedere individuale ale gânditorilor Sarcina noastră este de a urmări logica și dialectica dezvoltării ideilor religioase și ateiste în istoria intelectuală a secolelor XIX-XX și diverse moduri de a le exprima în cultură (inclusiv literatură și arte plastice) Religia și ateismul sunt un câmp tematic și semantic al culturii și este mai important pentru noi să înțelegem ce limbă (a) vorbește teologia timpului nostru decât să prezentăm anumite afirmații în acest Slavoi Zizek şi Boris Gunjeviâ Dumnezeu în Durere Inversări ale Apocalipsei New York: Seven Stories Press, , pp , La sfârșitul cărții este o scurtă bibliografie a celor mai recente publicații referitoare la această controversă și care prezintă întrebări despre religie și știință într-un context intelectual larg unsprezece cuvânt înainte limba Mai ales că orice ateism radical, așa cum demonstrează istoria secolului al XX-lea, capătă trăsăturile unei viziuni religioase asupra lumii, iar orice teologie aprofundată încorporează trăsăturile scepticismului și agnosticismului, adică subminează posibilitatea de a înțelege subiectul său și, uneori, chiar își neagă existența Liniile de despărțire dintre cunoaștere-non-credință și credință-ignoranță nu se desfășoară acum deloc unde înainte, și nu de-a lungul, ci de-a lungul, astfel încât credința este compatibilă cu cunoașterea, iar aceste linii în sine se transformă fie în dungi neclare, fie în zig-zaguri ascuțite Tocmai paradoxurile religiei și ateismului, vrăjmășia lor de sân și prietenia jurată, care duc la situația tensionată spiritual și explozivă intelectual a timpului nostru, sunt în centrul cărții Cititorul modern, nedumerit de mozaicurile ideologiilor și teologiilor în schimbare rapidă, trebuie mai ales să-și înțeleagă limbajul Până de curând, ateismul era viziunea incontestabil dominantă asupra lumii a societății socialiste "prima pe Pământ" - iar acum un sfert de secol mai târziu, sub ochii unei generații, exprimarea opiniilor ateiste devine deja o erezie periculoasă din punct de vedere politic, dacă nu este o infracțiune pedepsită penal, iar locul viziunii statale asupra lumii este luat de Ortodoxie drept cea mai tradițională dintre "religiile tradiționale" Căderea presiunii, trecerea de la ateismul de stat la începuturile unei noi teocrații este atât de bruscă încât provoacă o reacție dureroasă și chiar nevrotică în societate Înțelegerea "super ideilor" religioase și antireligioase incluse în strategiile politice moderne poate juca un rol terapeutic în trăirea și depășirea acestei crize spirituale și sociale Ideile au propria lor logică, independentă de voința ideologilor Dacă recitiți "Trandafirul lumii" al lui Daniil Andreev sau vă amintiți de lucrările lui Ivan Fiodorovich Karamazov, așa cum sunt prezentate de Dostoievski, atunci teocrația și ateismul vor apărea ca două fețe ale aceleiași monede Cazul "Pussy Riot" a provocat un răspuns atât de neașteptat de fierbinte în întreaga lume, deoarece un pic de artă fără gust și politică insipidă au fost amestecate în el cu un condiment teologic foarte ascuțit Blasfemia și evlavia schimbă semnele, obligându-ne să ne amintim Evanghelia în toată acerul conflictelor ei, de parcă două milenii nu ne despart de ea Intrarea în templu, răsturnarea meselor schimbătorilor de bani (inclusiv a celor care schimbă Bogovo cu cezariană) - este aceasta blasfemie sau un apel la ipocrizie? Fără să atingă probleme de politică contemporană, cartea clarifică totuși fundalul teologic al știrilor despre care poți citi în ziarele de azi sau de mâine Cartea este formată din șapte secțiuni cuvânt înainte Prima secțiune, "De la ateism la postateism", explorează însuși procesul acestei tranziții și apariția "credinței fără confesiune" ("religie săracă") ca urmare a pierderii radicale a tradițiilor religioase în societatea sovietică De obicei anii - sunt caracterizate ca o perioadă de renaștere religioasă în Rusia, ignorând în același timp cel mai important fapt al nașterii unui nou tip de credință universalist într-o societate post-ateistă, unde, conform cercetărilor sociologice, aproximativ un sfert din toți credincioșii și dintre studenți, aproape jumătate nu aparțin niciunei confesiuni Acolo unde toate religiile sunt negate și persecutate în mod egal, apare un vid spiritual ca o condiție prealabilă pentru "religia în general", comunicare directă, extra-bisericească, între om și Dumnezeu Negând toate credințele în același mod, ateismul, contrar intențiilor sale, a deschis calea pentru o nouă viziune religioasă asupra lumii, dovezi ale căreia se găsesc în lucrările lui B Okudzhava, A Bitov, Yu Aleshkovsky, Ven Erofeev O altă manifestare a "religii sărace", caracteristică mai ales lumii occidentale, este credința în îngerii "căzuți pe jumătate" ca mesageri fără mesaj, rătăcitori între cer și pământ: un "angelism" semi-religios, încercând să depășească despărțirea între monoteism, politeism și agnosticism A doua secțiune, "Religia în ateism", dezvăluie potențialul religios al ateismului însuși și acele forme ascunse, inconștiente, în care era exprimată religiozitatea învățăturilor și practicilor materialiste Ateismul este interpretat ca ideologia "complexului edipian", care se bazează pe mitologia mamei natură și pe dorința omului de a o stăpâni, de a lua locul Tatălui Ceresc absent (mai precis "răsturnat") Romanul lui Gorki "Mama", "materialismul militant" al lui Lenin și filosofia sovietică a "materialismului dialectic" formează suprastructura oficială a acestei viziuni asupra lumii, în timp ce "dialectul obscen" al maselor muncitoare își dezvăluie baza arhetipală O atenție deosebită în această secțiune este acordată inconștientului religios în arta de avangardă de la începutul secolului al XX-lea iar în ideologia comunistă a anilor - Avangarda artistică, pe plan conștient și în declarații directe, este, de regulă, ateă Dar stilul avangardei, dezintruparea imaginii omului și a lumii obiective, trădează în el o aspirație religioasă, o viziune asupra sfârșitului lumii și a istoriei Restul acestei secțiuni explorează fenomenul "artei sărace"-conceptualismul, care dezvoltă o estetică și o teologie specială a vidului Aceasta este o mișcare artistică din ultimul sfert al secolului al XX-lea dezvăluie natura ideologică și verbală a civilizației ruse, unde realitatea este înlocuită de cuvinte și concepte În același timp, este devastat, "anihilat" cuvânt înainte baza obiectivă a existenței, expunând spiritualitatea deosebită a Rusiei, datorită particularității poziției sale între Occident și Orient, între sistemele religioase de afirmare a lumii și de negare a lumii Astfel, "săraca credință" și "săraca artă" se completează reciproc ca forme de spiritualitate specifice Rusiei și înscrise în același timp într-un context global larg A treia secțiune, "Ateismul în religie", privește relația dintre religie și ateism dintr-o perspectivă opusă Chiar și învățăturile eshatologice despre sfârșitul lumii și venirea lui Antihrist, așa cum sunt interpretate, de exemplu, în utopia teocratică "Trandafirul lumii" de D Andreev, pot fi o expresie a ateismului inconștient În general, teocrația, adică creșterea și dezvoltarea bisericii în stat, cu toată orientarea ei fundamentalistă, pornește din ateismul ascuns: numai fără a crede că Dumnezeu însuși conduce lumea, poți prelua funcțiile puterii lumești Aici, fire din secolul al XIX-lea sunt reîntinse la XX: de la F Dostoievski cu al său Ivan Karamazov și legenda Marelui Inchizitor prin imaginea lui Vladimir Solovyov despre Antihrist până la Trandafirul lumii Teocrația mondială, unind toate religiile sub autoritatea mentorului suprem, după imaginea lui Andreev seamănă izbitor cu împărăția lui Antihrist, pe care o anticipează cu groază Experiența escatologiei ruse avertizează asupra pericolelor care așteaptă omenirea după ce a depășit ispitele ateiste pe calea unui nou totalitarism, deja religios, unirea tuturor autorităților într-o ierarhie politico-bisericească Relația dintre biserică și stat și pericolul înlocuirii lor - amestecul lui Bogov și al lui Cezar - devin una dintre cele mai stringente probleme ale societății post-sovietice: fiind bolnav de ateism, se încadrează în extrema opusă a clericalismului A patra secțiune, "Secularizare-Biserică-Cultură", abordează problemele secularizării culturii ruse și încearcă să explice de ce acest proces nu a fost niciodată finalizat și a fost întrerupt de epoca ateismului militant Secularizarea este de obicei înțeleasă ca transfer de putere, proprietate, precum și pozițiile ideologice și spirituale dominante în societate de la instituțiile bisericești la cele seculare, de stat Dar în Rusia secolului XX distrugerea modului de viață religios nu a fost în niciun caz însoțită de secularizare, întrucât statul însuși acționa ca un fel de biserică, condusă de "preoția" de partid Spre deosebire de ateism, secularismul este neutru față de religie; altfel, secularul însuși va dobândi un caracter antireligios, și deci religios și antisecular Secularizarea a apărut istoric în Europa creștină tocmai ca o formă de aprofundare a drepturilor religioase și a libertăților umane, deci nu urmărește înlăturarea completă a religiei cuvânt înainte din viața societății Această secțiune discută în continuare posibile direcții de secularizare, trecerea culturii ruse de la un model binar (sacru - profan, religie - ateism) la unul ternar, incluzând o zonă intermediară, neutră evaluativ, propriu-zis seculară Secțiunea a cincea, "Teologia vieții", este dedicată problemelor care au fost inițial prezentate de filosofia vieții lui Nietzsche sub semnul ateismului sau teomahismului Pentru Nietzsche, moartea lui Dumnezeu este o condiție necesară pentru triumful vieții: "Conceptul de "Dumnezeu" este inventat ca opusul conceptului de viață - în el se află tot ce este dăunător, otrăvitor, calomnios, toată ostilitatea muritorilor față de viață redus la o unitate terifiantă!" Una dintre liniile regândirii teologice a ateismului este aceea de a aduce din nou "Dumnezeu" și "viața" împreună, pentru a arăta inseparabilitatea "Dumnezeului viu" Întoarcerea la Arborele Vieții din Arborele Cunoașterii binelui și a răului este cea care determină vectorul narațiunii biblice, care poate fi urmărită prin Cartea lui Iov, Cartea Eclesiastului și Cântarea Cântărilor Problematica vieții în absurdul și incomprehensibilitatea ei profundă primește aici o interpretare în cadrul teologiei biblice, care se dovedește a fi mult mai apropiată de viziunea asupra lumii a unei persoane moderne, a unui "post-teist", decât se crede în mod obișnuit A șasea secțiune, "Religie și știință", tratează argumentele invocate împotriva religiei de reprezentanții celui mai recent ateism științific, care a intrat rapid în vogă și la fel de repede a ieșit din el "Religia nu mai are nicio scuză Datorită telescopului și microscopului, explicațiile ei nu mai sunt bune la nimic Este necesar să folosim realizările științei ca argument împotriva religiei sau știința dovedește doar că universul material, la care a fost limitată experiența cognitivă a secolului al XIX-lea, este o mică parte a universului care este invizibilă și inaccesibilă pentru senzatii? De exemplu, credința în nemurirea sufletului pare a fi o concluzie firească a ideilor cibernetice că matricea informațională poate rămâne neschimbată atunci când unul dintre purtătorii ei materiale este distrus În această secțiune, din punctul de vedere al progresului științific și tehnologic modern, este luată în considerare problema noilor dovezi pentru existența lui Dumnezeu, care nu se afla în arsenalul teologiei clasice Interacțiunea ideilor științifice și teologico-filosofice despre originile ființei și nimic poate fi urmărită și în interpretările "vidului instabil", una dintre categoriile centrale ale tabloului fizic al lumii Hitchens K Dumnezeu nu este iubire: cum otrăvește religia totul M : Alpina non-fiction, S cuvânt înainte Ultima, a șaptea secțiune, "Teologia personalității", discută un alt argument "post-clasic" pentru existența lui Dumnezeu, cel personalist Spre deosebire de teologia naturalistă cu care argumentează ateii moderni, teologia personalistă susține că Dumnezeu este de înțeles nu ca obiect, ci ca subiect, baza oricărei subiectivități, ca eu, și nu El ("Eu sunt ceea ce sunt") Desigur, este imposibil să dovedim riguros existența lui Dumnezeu, dar este posibil să arătăm de ce nu contrazice legile rațiunii și datele experienței umane, în plus, ne permite să explicăm cu cea mai mare siguranță comunitatea dintre experiența diferiților oameni, în ciuda întregii sale subiectivitati, sau mai bine zis, tocmai din cauza ei În aceeași secțiune, sub titlul general "Experiențe în teologie subiectivă", este analizată diversitatea problemelor socioculturale și existențiale care apar pe calea autodeterminarii religioase a personalității moderne Anexa conține corespondența autorului cu proeminentul teolog american Thomas Altizer, care în anii a pus bazele reînnoirii conștiinței religioase, și mai ales protestante, cu conceptul său despre "teologia morții lui Dumnezeu" Fragmente sunt reproduse din cartea filozofului canadian Charles Taylor (Charles Taylor) "Epoca seculară" și din lucrările cercetătorilor moderni F Dostoievski, unde este evaluat fenomenul postateismului rusesc și al "religiei sărace" Astfel, cartea acoperă cele mai problematice zone ale conștiinței religioase moderne - unde se intersectează cu ateismul, îl absoarbe și/sau îl depășește Noi orizonturi ale teologiei se deschid tocmai datorită naturii radicale a acelei experiențe ateiste, care în secolul XX trăit de multe popoare, dar cel rusesc este deosebit de profund și tragic Secțiunea I DE LA ATEISM LA POSTATEISM Capitolul Credință fără religie, sau religie săracă trei moduri Șaptezeci de ani de ateism sovietic, de la revoluția din până la perestroika din a doua jumătate a anilor , indiferent cum i-ați spune: de masă, științific, de stat, a fost, desigur, un nou fenomen în istoria lumii Și înainte de a exista erezii în masă - dar nu au schimbat nucleul religios al viziunii asupra lumii, nu au desființat credința în Dumnezeu, în Sfânta Scriptură, în nemurirea sufletului (de exemplu, anabaptiștii germani) Și înainte au existat perioade de gândire liberă - dar ele, care afectează vârfurile intelectuale ale societății, nu au schimbat starea generală de spirit religioasă a maselor (de exemplu, Iluminismul) Și numai în Uniunea Sovietică ateismul militant s-a răspândit în masă, formând mai multe generații de necredincioși - nu întotdeauna direct ostili religiei, dar profund indiferenți față de aceasta Dacă ei înșiși nu au ars icoane și nu au dărâmat biserici, atunci nu s-au rugat niciodată, nu au chemat numele lui Dumnezeu, uitând de însăși existența Lui Poate o religie care a trecut printr-o lungă perioadă de persecuție și negare să renaască în formele ei vechi, tradiționale? Sau, dacă ateismul a fost un fenomen nou, atunci și mai nouă trebuie să fie credința post-ateistă care vine să-l înlocuiască? În viața religioasă a societății post-sovietice se pot distinge mai multe tendințe multidirecționale Una dintre ele este, într-adevăr, o "renaștere religioasă", adică revenirea societății la starea ei pre-ateistă Religiile tradiționale: Ortodoxia, Catolicismul, Islamul, Budismul, Iudaismul au revenit pe harta religioasă a țării Desigur, noii convertiți aduc în viața templelor lor ardoare emoțională și ignoranță dogmatică, romantismul naționalismului protector și al mesianismului Secţiunea I De la ateism la postateism mari speranțe, dar rămân în continuare în tradiție, îngustându-și ușor sau extinzându-i domeniul de aplicare O altă tendință, mai puțin studiată, duce înapoi de la starea modernă a religiilor la o profundă arhaică și poate fi desemnată drept neopăgânism Se dovedește că ateismul este rău, dar nici religiile tradiționale nu sunt mult mai bune, în special iudaismul și urmașul său global, creștinismul Ei au predicat idealurile abstracte ale bunătății și egalității, care au corodat multă vreme sufletele popoarelor păgâne puternice și, în special, au dus la declinul Imperiului Roman și al monarhiei ruse Nu religia spiritului poate salva națiunea, ci cea mai veche religie a naturii, restaurarea rapidă a panteonului pre-creștin rusesc și arian De fapt, aproape toate componentele acestei viziuni asupra lumii au fost deja testate de Nietzsche și adepții săi în rândul național-socialiștilor Ei au criticat cu zgomot creștinismul ca o erezie a evreilor, o religie a mizerii și a nihilismului, menită să-i facă pe cei slabi să-i învingă pe cei puternici și, folosind porunca "fericiți săracii, cei blânzi, cei îndoliați", să preia lumea Împotriva acestei morale corupte a sclavilor, cei puternici trebuie să se unească și să recreeze o religie de forță primordială și frumusețe prădătoare ca cea mai înaltă virtute care le va permite să recâștige puterea asupra societății Adevărat, este mult mai dificil să recreezi un cult păgân pe pământ slav și chiar mai pur rus decât pe pământ german: au rămas prea puține urme ale acestei antichități glorificate, nicio schiță clară a tradițiilor mitologice, doar nume împrăștiate ale mai multor zeități și clar "Renașterea păgânismului antic, pe care o vedem la toate nivelurile, inclusiv la guvernare în țara noastră, datorită specificului național, capătă o orientare anticreștină deosebit de acută Majoritatea neo-păgânilor aderă într-un fel sau altul la punctul de vedere pe care diferitele grupuri pseudo-estice (în special, krișnaiții sau tantricii) îl împărtășesc cu ei: ei spun, de fapt, înainte de adoptarea creștinismului în Rus', exista cunoștințe vedice antice, pe care evreul Vladimir, devenit prinț rus, le-a distrus și apoi a impus-o strămoșilor noștri creștinismul Acum reînviem cunoștințele vedice și purificăm Rus' "(A Dvorkin Studii de sectă Secte totalitare O experiență de cercetare sistematică Ed a -a Nijni Novgorod: editura Frăției în numele Sfântului Prinț Alexandru Nevski, P - ) Cartea lui A Dvorkin oferă o trecere în revistă și o critică amplă și sistematică, dintr-o perspectivă ortodoxă, a numeroaselor mișcări neo-păgâne ale erei post-sovietice (anii -începutul anilor ) O imagine a mișcărilor sectare anterioare, în mare parte neo-păgâne, este prezentată în cartea mea The New Sectarianism Tipuri de mentalități religioase-filosofice în Rusia, - " (M : Labyrinth, ; ed a II-a: Samara: Bahrakh-M, ) Aici sunt reprezentați, în special, sfinții alimente care consacră însuși actul de a mânca; sfinții de sânge care cinstesc sângele vărsat și locurile de mari bătălii; Pușkinienii care îl divinizează pe Pușkin drept "părintele sufletelor rusești" etc Secţiunea I De la ateism la postateism falsă "carte Veles" Da, și este prea evident că chiar statulitatea rusă a apărut și s-a întărit pe bază creștină Prin urmare, ideea neo-păgână este rareori prezentată în forma sa pură Uneori se amestecă cu el argumente ecologice jalnice despre avantajul cultului păgân al elementelor în protecția mediului Chiar mai des, Ortodoxia însăși este interpretată într-un spirit păgân, ca o ramură specială a creștinismului, strâns legată de statul și serviciul militar față de Rusia și marele său popor purtător de Dumnezeu Avantajul Ortodoxiei față de alte confesiuni creștine se vede și în "credința dublă", în contopirea organică a religiei "Tatălui Ceresc" cu străvechiul cult al scumpei mame pământ Ortodoxia, în acest caz, se dovedește a fi doar cea mai pregătită formă de patriotism, care din timpuri imemoriale a apărat Sfânta Rusă de evrei, catolici, masonici și orice alte spirite rele străine Neopăgânismul include, de asemenea, o varietate de hobby-uri pentru magie, percepție extrasenzorială, spiritism și alte credințe care se întorc la cele mai timpurii vederi animiste și fetișiste De fapt, renașterea întregului complex de religii primitive a fost una dintre consecințele naturale ale construcției comuniste Comunismul a fost conceput ca o renaștere la cea mai înaltă cotitură istorică a formării comunității preclase - și în acest sens, o întoarcere de la religiile "alienante" ale societății de clasă la credința în animarea universală a materiei, care este sursa auto-mișcare și, prin urmare, corespunde ideii păgâne a spiritelor naturii Cu toate acestea, alături de revenirea religiilor tradiționale și de o aruncare cu disperare inspirată în cel mai profund arhaic, există o altă tendință - cea mai puțin observată, aproape deloc întruchipată Poate fi numit modernism religios, sau ecumenism, sau universalism, sau eclectism La sfârşitul anilor sentimentele universaliste au început să apară în rândul hipioților și intelectualității moscovite, în cercurile boeme și dizidente, unde au pătruns fragmentar diverse mentalități religioase, de la budism la botez, de la ortodoxie la penticostalism Toate au fost amestecate pe baza cea mai generală și abstractă: religiozitatea ca atare, ideea că există ceva sau chiar Cineva "acolo" Treptat, prima comunitate creștină ecumenica "Apel" a luat contur la Moscova și Riga, al cărei inițiator și coordonator a fost Sandr Riga Deși "recluții" căutau unitatea credințelor în biserica nedivizată a lui Hristos, cercul intereselor lor spirituale s-a extins la alte religii Potrivit Sandrei Righi, "în comunitatea noastră am studiat Coranul, Vechiul Testament și cărțile orientale Oamenii au căutat întotdeauna pe unicul Dumnezeu, Allah sau Secţiunea I De la ateism la postateism Iahve, sau [cum] să-l numesc altfel" "Recluții" nu au încercat să creeze o altă biserică creștină, pur și simplu și-au ținut mintea și inimile deschise către toate confesiunile creștine și, pe cât posibil, au participat la slujirea lor Și totuși, fenomenul pe care vreau să-l descriu nu este reductibil la ecumenism, nu numai pentru că se limitează la "ecumenul" creștin, ci și pentru că poate apărea într-o varietate de condiții istorice; astfel, prima conferință ecumenica a avut loc în la Geneva În cazul nostru, vorbim despre posibilitățile de formare a unei viziuni religioase holistice asupra lumii într-o eră post-ateistă: nu printr-o sinteză conștientă sau generalizare a tradițiilor diferitelor credințe, așa cum se face uneori în Occident (unitarism sau universalism), ci prin degradarea acestor tradiții, prin acceptarea și depășirea ateismului moștenirii spirituale Imaginați-vă un tânăr dintr-o familie tipic sovietică, rupt de orice tradiție religioasă timp de trei sau patru generații Și acum, auzind în sufletul său o anumită chemare de sus, glasul lui Dumnezeu, acest tânăr nu poate determina în niciun fel unde să meargă, sub acoperișul cărui templu să se ascundă Toate religiile istorice sunt la fel de îndepărtate de el, iar vocea se aude din ce în ce mai aproape Un tânăr merge la o biserică ortodoxă și întâlnește un sistem bine definit de dogme și ritualuri, care i se pare prea apropiat pentru acest sentiment universal Merge la o biserică catolică, la o sinagogă, la baptiști - și peste tot vede forme istorice de închinare la Dumnezeu, în timp ce vrea să-L cunoască pe Dumnezeu întreg și indivizibil O persoană caută credință - dar în jurul său găsește doar mărturisiri În acest decalaj dintre credință și confesiuni se naște o religie săracă, care nu are nici o carte, nici cărți, nici ritualuri Necredința anilor sovietici a format un astfel de tip de persoană modernă, despre care nu se poate spune cu siguranță nici "ortodox", nici "evreu", nici "musulman" - ci pur și simplu "credincios" În țările occidentale, acest concept nu este aproape niciodată folosit, ca lipsit de sens Credincios în ce? Ce denominație? Dar în patria ateismului de masă, toți credincioșii au fost egalați în raport cu necredința predominantă - iar acum credința, asuprită și tăgăduită din toate părțile, a început brusc să fie plină de un fel de conținut pozitiv Doar credință Doar lui Dumnezeu O expresie tipică a unei astfel de credințe poate fi găsită în celebrul artist moscovit Tarif Basyrov ( - ) A lui Convorbire dintre Sandra Righi și Yakov Krotov la Radio Liberty, septembrie (http://krotov info/library/ r/radio svoboda/ htm) Vezi și: Sandr Riga Societatea Ecumenica! Creștini înainte și după dizolvarea Uniunii Sovietice Religie, Stat și Societate, Voi , nr , Secţiunea I De la ateism la postateism a fost întrebat dacă se considera un musulman devotat Basyrov a răspuns: "Este ridicol Ca orice persoană normală, simt că sunt pe drumul meu către ceva Dar nu sunt un expert în islam, budism sau creștinism Toate aceste ritualuri nu sunt pentru mine Singurul lucru pe care îl știu sigur este că există un Dumnezeu Potrivit celui mai recent studiu sociologic, fiecare al patrulea locuitor al Rusiei moderne ( %) crede în Dumnezeu, dar nu aparține nici unei religii Ce știm despre acest grup de compatrioți noștri, care sunt pe locul doi după ortodocși ca număr ( %) Care sunt credințele și mentalitățile lor? Ce i-a condus la o credință slabă? "Săraca credință" și exprimarea ei în literatură Biata credință nu a lăsat încă monumente ale gândirii teologice, dar dovezi ale acestei atitudini religioase pot fi găsite în literatura anilor și Eroii lui Vasily Aksenov, Yuz Aleshkovsky, Andrey Bitov, Bella Akhmadulina, Venedikt Erofeev, Vladimir Makanin, Yuri Trifonov - toți suferă de un fel de nevoie spirituală superioară care nu poate fi satisfăcută în formele tradiționale de credință - și din cauza slabelor cunoștințe despre ei și datorită înstrăinării noii religiozități de toate tradițiile istorice materializate Așadar, eroul autobiografic al cărții "Păsări" a lui Andrei Bitov este un "biet credincios" tipic Când începe o furtună groaznică, care i se pare aproape sfârşitul lumii, vrea să aducă o rugăciune Celui Atotputernic, dar s-a dovedit a fi "un fel de rugăciune zguduitoare fără cuvinte" Și a fost de nedescris surprins când, sub influența fricii, s-a făcut brusc cruce rapid și corect - nu reușise niciodată să facă asta înainte și nu simțea nevoia "Bietul credincios" poate fi numit și Venichka, eroul autobiografic al poveștii lui Venedikt Erofeev "Moscova - Petushki" Din când în când se întoarce către Domnul cu o rugăciune: "Doamne, vezi ce am Dar de asta am nevoie? Tânjește sufletul meu după asta?" Dar "Domnul" lui Erofeev există în afara oricărui Citat din articolul lui Serghei Bardin "Peisaj cu sovietolog" (în cartea: Tarif Basyrov Grafică Catalogul expoziției M , P ) Pentru mai multe detalii despre statisticile religiilor moderne ruse (și compararea cu datele americane), vezi secțiunea a patra a acestui capitol Andrey Bitov, "Birds, or New Information about Man" ( , ) (în cartea sa: Georgian Album Tbilisi: Merani, , p ) Erofeev V Moscova - Petushki Poem M : Interbuk, S Secţiunea I De la ateism la postateism tradiţii şi împărţiri confesionale El nu are alt templu pe lumea asta decât acel tren plin din care sufletul eroului îl cheamă Iar eroul nu are templu, nici un concept prestabilit de credință, nici măcar nici un alt mod de a dovedi existența Domnului decât "din sughiț", care lovește și eliberează brusc o persoană "Legea este mai presus de noi toți Sughitul este mai presus de orice lege Suntem creaturi tremurătoare, iar ea este atotputernică Ea, adică Mâna dreaptă a lui Dumnezeu, care este ridicată deasupra noastră tuturor El este de neînțeles pentru minte și, prin urmare, El există Prin urmare, fiți desăvârșiți, așa cum Tatăl vostru ceresc este desăvârșit Această "a șasea" dovadă a existenței lui Dumnezeu - din sughițuri - poate părea blasfemiantă sau, în cel mai bun caz, parodică și umoristică din punctul de vedere al canonului dogmatic, dar dezvăluie spiritul apofatic al religiozității "sărace" nu mai puțin decât excentric , fapte "hule" sfinţi proşti ruşi Apofatismul (literal - "negativitatea" - o direcție specială în teologia creștină, dezvoltată mai ales în tradiția răsăriteană Dumnezeu este cuprins "în întunericul ignoranței", prin negarea tuturor definițiilor sale posibile, El nu este "acesta" și este nu "aceasta", nu este nici lumină, nici rațiune, nici adevăr, nici bunătate, pentru că El este dincolo de orice nume, imagini, asemănări, chiar și cele mai spirituale și sublime Dumnezeu nu este cineva sau ceva și, într-un anumit sens , El este în general ", Nu există în sensul în care există obiectele lumii înconjurătoare Venedikt Erofeev are aceeași logică a cunoașterii negative a lui Dumnezeu: prin ceva care este dincolo de controlul voinței și rațiunii umane, un exemplu elementar al căruia este sughițul, o serie de mișcări involuntare ale corpului, intervale de timp neregulate De aceea, potrivit lui Erofeev, ca și cum ar fi luat direct dintr-o sursă de teologie apofatică, "El este de neînțeles pentru minte și, prin urmare, El există" O operă de artă poate exprima o "săracă" credință, chiar dacă artistul însuși este lipsit de ea Această situație este caracteristică în special epocii sovietice, dar s-a dezvoltat mult mai devreme Există o vorbă: "un artist din cuvântul "rău"" Etimologia este, desigur, incorectă, dar există un sens istoric în astfel de cuvinte rădăcină Într-adevăr, tot ceea ce era "rău" în Rusia a întărit și a exaltat rolul artistului Politică proastă, economie proastă, jurnalism și filozofie proaste - și acum Erofeev V Moscova - Petushki S Pentru mai multe despre teologia apofatică și rolul ei în tradiția spirituală rusă, vezi Ways of Russian Theology ( ) și Mystical Theology of the Eastern Church ( ) a lui Vladimir Lossky Secţiunea I De la ateism la postateism pe toate aceste "glute" a crescut arta rusă Pentru ca un poet din Rusia să fie mai mult decât un poet, făcătorul și gânditorul trebuia să fie mai puțin decât el însuși Dar principalul lucru care a fost rău în Rusia a fost tăcerea și tăcerea conștiinței sale religioase de sine, absența teologilor, scolasticii și a profesorilor de credință După cum notează George Florovsky în Ways of Russian Theology, " cu uimire, istoricul trece de la Bizanțul emoționat și adesea verborizat la Rus, tăcut și tăcut Spiritul rus nu a afectat creativitatea verbală și mentală Această inexprimabilitate și subestimare pare adesea dureroasă Mulți credincioși și-au dezvoltat un obicei periculos de a se descurca de orice teologie în general, înlocuind-o cu ceva, Cartea regulilor, sau typikonul, sau tradiția antichității, ritualul cotidian sau versurile sufletului" ("Versurile sufletului" - poezie și alte arte - pot fi puse pe primul loc în această listă ) Georgy Fedotov a scris despre același lucru în articolul "Tragedia sfințeniei vechi ruse" ( ): "Rusia antică, în mizeriile mijloacelor sale educaționale, se remarcă prin expresia mută a celor mai profunde și mai sacre în experiența sa religioasă Numai în semne și viziuni, și chiar în contururile și culorile icoanei, ea a reușit să ne dezvăluie parțial vălul misterului În absența filozofilor, teologilor, predicatorilor, care exprimă liber și direct conștiința de sine religioasă a oamenilor, artistul din Rusia a devenit involuntar ceva ca un profet și un profesor de religie Permiteți-mi să vă dau un exemplu izbitor - Bulat Okudzhava La urma urmei, cine, dacă nu el, ne-a învățat să credem în acei ani adolescenți, când știam doar din auzite despre Biblie ca "monument al literaturii religioase"? Primele noastre intuiții vagi despre "cealaltă viață" la începutul anilor și au fost exprimate în cuvintele cântecelor sale În timp ce pământul încă se învârte, Doamne, puterea ta! Știu că poți face totul Cred in intelepciunea ta Oferă tuturor puțin Și nu uita de mine Prot Georgy Florovsky Căile teologiei ruse ( ) a -a ed Paris: UMSA-PRESS, S , Fedotov G P Soarta și păcatele Rusiei: Articole alese despre filosofia istoriei și culturii ruse: În volume, Sankt Petersburg: Sofia, T S Secţiunea I De la ateism la postateism Și dimpotrivă, sarcasmul evident, deși blând, ca întotdeauna cu Bulat, s-a auzit într-un cântec despre tineretul din Komsomol: Și nici zei în vedere, doar lucrurile sunt tunet în jur Dar zeița Komsomol Ah, asta, fraților, este despre altceva! Am cântat cu Okudzhava: "Iată creditorii care stau lângă patul meu: Credință tăcută, Speranță, Iubire ", "Regele Cerurilor îmi va trimite iertarea păcatelor, altfel de ce trăiesc pe acest pământ veșnic" Și pe iunie , ultimul interviu al lui Okudzhava, acordat cu puțin timp înainte de moartea sa, a fost publicat în ziarul Izvestia, din care reiese că legendarul nostru bard și profesor de religie este un "ateu absolut" Și a fost întotdeauna "Ești o persoană religioasă? - Eu sunt ortodox după strămoșii mei Dar în inima mea sunt un ateu absolut și astăzi nu voi disimula Și trebuie să spun că nu sunt înfricoșat de Biserica noastră Ortodoxă, pentru că este la același nivel cu societatea noastră, nu-mi place Deși nu am nimic împotriva bisericii, cunosc preoți care sunt oameni străluciți Iată soția mea, o credincioasă adevărată, îi respect sincer pasiunea pentru credință Cum ar putea cântecele lui Okudzhava să învețe credința pe care el însuși nu a avut-o? Aparent, însăși poziția artistului într-o țară fără Dumnezeu, inconștientă din punct de vedere religios, era "credincios" Împreună cu Rusia timpului său, Okudzhava a fost un ateu și a rămas așa, dar, ca poet, artist, cântăreț, a răspuns celor mai îndepărtate, "ultime" solicitări ale sufletului Versurile cântecelor lui Okudzhava sunt una dintre cele mai pure expresii ale religiozității sărace a erei sovietice târzii Deci religiozitatea artei ruse este într-o oarecare dependență ciudată de sărăcia vieții religioase conștiente Conștiința religioasă rămâne suprimată, "reprimată" - atât în sensul freudian, cât și în cel stalinist al cuvântului - și de aceea este exprimată "spontan și inconștient", în "versul sufletului", în vrăji cântece și aproape indiferent de credințele religioase sau ateiste ale artistului însuși O etapă intermediară între necredință (marxist) și religie (creștină) este prezentată în "Romanul de Crăciun" al lui Yuz Aleshkovsky "Inelul într-un caz" În roman, un ateu inveterat Geliy Revolverovich Serez, care a atins culmile unei cariere de partid sovietic în domeniul luptei împotriva prejudecăților maselor, "un luptător cu dumnezei în a treia generație Ultimul interviu cu B Okudzhava (Izvestia, iunie , p ) Secţiunea I De la ateism la postateism nii, "renăște brusc într-un credincios sărac Scuturat de prăbușirea relației cu iubita sa femeie, epuizat de urâciunea fizică și spirituală a existenței sale, simte brusc nevoia să se roage, neștiind cui și pentru ce "Poate că ar trebui să mă rog din nou înainte măcar să mă rog pentru ceva? Pentru iubire? Prea târziu Despre mântuire? " și imaginea Celui Care Și mai departe, întorcându-se către El "Doamne", repetând replica lui Pasternak "O, Doamne, cât de perfecte sunt lucrările Tale!", Eroul nu precizează în niciun fel nici pentru sine, nici pentru cititor cine este, de fapt, înseamnă Se pronunță aproape ca o interjecție, ca un oftat - "O, Doamne", dar universalitatea interjecției aici nu mai înseamnă indiferență și automatism, dimpotrivă, capătă un fel de sens fundamental, suferit Eroul este obișnuit să lupte cu religia cu argumente din "relativism": "Dar musulmanii îl imaginează ca fiind Allah, în timp ce creștinii îl imaginează ca fiind Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt în același timp, astfel încât afirmațiile diferitelor religii se contrazic reciproc și, prin urmare, își expun deplina inconsecvență " S-ar părea că, cu o erudiție atee atât de extinsă, eroul ar trebui în primul rând să vină cu întrebarea: cui se adresează, căruia Dumnezeu? Dar ideea este că istoricitatea religiilor, separarea lor, care odată a întărit credința pe o bază națională-familială, în secolul al XX-lea au fost uzurpați de ateism: dacă există atâtea religii și fiecare are propriul zeu, atunci nu există zeu Ateismul a fost cel care punea întrebări "pașaport", clarificând apartenența lui "zeu" la o anumită tradiție și confesiune: "data nașterii", "naționalitate", "locul de reședință" Și atunci revelația credinței postateiste a fost abolirea acestui specific de pașaport, diversitatea istorică și națională și dobândirea unui nume pur, universal, sărac, interjecție unică: "Dumnezeu", "Domn" Ateismul a folosit împărțirea credințelor, argumentul pluralității și relativității lor, așa că depășirea ateismului a însemnat o întoarcere la cea mai simplă formă, aproape nelimitată, nu numai a monoteismului, ci a unei singure credințe: deoarece Dumnezeu este unul, atunci credința este una Spre deosebire de religiile tradiționale care au o istorie bogată, o religie săracă trăiește nu atât în memorie, cât în speranță Există un trecut în care sursele tuturor credințelor sunt împărțite: una provine de la Moise, alta de la Krishna, o treime de la Buddha, un al patrulea de la Hristos, o al cincilea de la Mahomet Aleshkovsky Yuz Sună într-o carcasă Roman de Crăciun ( ) // Steaua (Sankt Petersburg) nr C Secţiunea I De la ateism la postateism Și există un viitor în care căile diferitelor credințe converg, în care Dumnezeu însuși completează calea Pământului și apare ca totul în toate O astfel de manifestare finală a lui Dumnezeu în totalitatea tuturor lucrurilor nu poate avea loc separat pentru diferite țări, diferiți credincioși Fondatorii religiilor sunt diferiți, dar Dumnezeul pe care îl mărturisesc și a cărui venire îl așteaptă este unul Tendința de unire a diferitelor credințe există și în Occident - ca mișcare ecumetică în cadrul creștinismului sau ca căutare a unei sinteze religioase la nivel mondial care să unească iudaismul și creștinismul cu budismul și hinduismul Dar toate acestea se întâmplă pe baza unor tradiții religioase deja consacrate, bogate, dezvoltate, ca încercare de a stabili apropierea, dialogul lor Calea unei religii sărace care duce la unitatea credinței printr-un deșert al necredinței este o cale unică ruso-sovietică Etica și teologia credinței sărace După ce a trecut prin experiența ateismului, credința renaște în acea formă generalizată - credința în general - care a fost pregătită prin negația atee a tuturor credințelor Iată "Manifestul religiei sărace", scris de mine în și reflectând noul fenomen de atunci al religiozității post-ateiste: Până de curând, se părea că așa-numita "renaștere religioasă" din Rusia a procedat exclusiv sub forma unei reveniri la religiile tradiționale, la preceptele strămoșilor Fiul risipitor se întoarce la casa tatălui său Toate acestea sunt bine cunoscute și au fost descrise de multe ori Părea că "reveniții" se deosebeau de foștii enoriași nu prin esența credinței, ci doar prin gradul de conștientizare, implicare, entuziasm caracteristic neofiților - psihologic, ca să spunem așa, dar nu dogmatic, nici ritualic Într-adevăr , au fost necesare eforturi enorme doar pentru a reveni, pentru a depăși inerția ultimelor decenii ateiste Dar procesul renașterii nu se poate opri în acest moment; el merge mai departe în sfera creativității religioase Desigur, restaurarea în sine va continua mult timp și fructuos, dar nu mai este punctul dureros și problematic al modernității post-ateiste În locul tradiționalismului - mai precis, pe măsură ce se dezvoltă - o avangardă religioasă (corespunzând doar parțial ceea ce se numește "teologie radicală" în Occident) avansează În general, orice renaștere (inclusiv Renașterea europeană din secolele XIV-XVII) nu duce deloc la ceea ce se presupune a fi reînviat Ceea ce a fost perceput la început ca o renaștere a antichității s-a dovedit a fi o civilizație europeană complet nouă, necunoscută Așa este și în Rusia: cu cât renașterea religioasă se desfășoară mai departe, cu atât mai mult Secţiunea I De la ateism la postateism dezvăluie caracteristici fundamental noi, creative Desigur, nu sub umbra templului, unde totul rămâne la fel, ca "fortăreață a tradiției" - ci în viață, în gândire Se creează o nouă credință grandioasă, care are ca pământ și condiție prealabilă un fenomen unic în istoria lumii - ateismul de masă "Moartea lui Dumnezeu" proclamată de Nietzsche este încă ultimul cuvânt în teologia occidentală radicală, care învață cu curaj o persoană să trăiască în absența lui Dumnezeu, într-o lume seculară, așa cum trăiește un adult după moartea părinților săi, fără ca ei să trăiască supraveghere, respectând în continuare ordinea inspirată de ei și tradiția familiei Dacă teologia protestantă a "morții lui Dumnezeu" (Thomas Altitzer, William Hamilton și predecesorul lor Dietrich Bonhoeffer ) reflectă gradul extrem de secularizare, secularizarea credinței, atunci religia săracă trece deja peste această limită, nedesăvârșind cea dintâi , dar începe un nou cerc, un nou ciclu de istorie religioasă Dumnezeu a murit deja și acum învie și chiar în țara care a fost prima care l-a răstignit în timpurile moderne Noua teologie, nu mai protestantă, ci post-ateistă, este teologia învierii, adică viața nouă a lui Dumnezeu, dincolo de limitele trupului său bisericesc-istoric Teologia învierii nu este aceeași cu teologia tradițională a vieții lui Dumnezeu (în biserica istorică) și nu este aceeași cu teologia radicală a morții lui Dumnezeu (în lumea atee) Gradul zero, sau, dacă doriți, minus - necredința, lipsa de Dumnezeu - a fost trecut și începe o nouă creștere a credinței, înțelegerea teistă și depășirea ateismului însuși Prin ateism, teologia apofatică se neagă ca teologie, pentru a se afirma ca apofatism credincios în etapa următoare, o religie săracă, deja dincolo de orice negare atee O religie săracă (numele este de așa natură încât cineva poate să-i pară rău pentru ea: "sărac", "nefericit") începe de la zero și, parcă, nu are tradiții "Dumnezeul" ei este cel care vine, a doua venire, care va judeca lumea cu ultima judecată (se păstrează ortografia atee "Dumnezeu" cu literă mică, dar ultima literă crește în majuscule, nu " alfa", ci "omega" procesului istoric) Ea tratează religiile tradiționale aproximativ ca avangarda realismului: semnificația religioasă este atașată însăși crizei realității, care depășește linia imaginabilului și observabilului "Atunci li s-au deschis ochii și L-au recunoscut Dar El S-a făcut nevăzut pentru ei" (Luca : ) - așa este înfățișarea lui Hristos înviat înaintea apostolilor Semnele, atributele, ustensilele tradiționale ale credinței își păstrează sensul ca continuitate cu revelațiile și promisiunile anterioare, dar centrul sentimentului religios se mută la limita prezentului și viitorului, în decalajul între prezent și viitor Vezi: Thomas Altizer și William Hamilton Teologia radicală și moartea lui Dumnezeu; Paul Van Buren Sensul secular al Evangheliei; Thomas JJ Altizer Evanghelia ateismului creștin William Hamilton Noua esență a creștinismului Secţiunea I De la ateism la postateism Hristos cel înviat devine invizibil tocmai în momentul recunoașterii sale de către apostoli Teologia învierii nu este nici teologia prezenței vizibile a lui Dumnezeu și nici ateologia absenței sale, ci teologia paradoxală a unei astfel de Revelații în care tot ce se dezvăluie este în același timp ascuns Acest lucru era deja prezis în profeția lui Isaia despre viitorul lui Mesia: " Nu este nici înfățișare, nici măreție în el; și L-am văzut și nu era în El nicio formă care să ne atragă la El și ne-am întors fețele de la El" (Isaia : - ) Încă de la început, etapa ateului - "ne-am întors fața de la El" - este înscrisă în percepția noastră despre Mesia Postateismul înțelege această dispariție a lui Dumnezeu ca un semn al autenticității sale, și nu o dovadă a absenței sale, ca pe o criză de figurativitate și eroare realistă în teologie Ateismul pregătește calea pentru o religie săracă care se îndreaptă către sărăcia manifestărilor divine, către absența "formei și măreției" Această credință este săracă pentru că nu are aproape nimic în această lume: nici templu, nici rit, nici reguli stabilite, doar întoarcerea la Dumnezeu aici și acum Nu ca o pădure sau ca o grădină, crește - cu putere sălbatică sau cu har bine îngrijit - dar jalnic și strâmb, ca iarba sfâșie asfaltul Și totuși, ce se poate compara cu această putere de germinare a firelor de iarbă singuratice? Putem spune că "aproape" este toată puterea și slăbiciunea acestei credințe Aproape că nu se exprimă în nimic concret, dar este ușor prezent în orice, ca un fel de tensiune semantică în viața noastră relaxată, fără glorie Căci în sine, totul este atât de lipsit de sens: practic, economic, estetic, etic etc , încât numai acest sens religios abia discernător poate justifica cumva cele mai elementare acțiuni cotidiene Spiritul devine la fel de necesar ca și respirația Categoriile sacramentului: împărtășirea, spovedania, capătă relevanță cotidiană În , O Mandelstam scria că în vremurile sovietice toată lumea devine creștină: sărăcia vieții materiale este de așa natură încât rămâne de trăit în Duhul Sfânt, iar o simplă masă acasă se transformă într-o împărtășire la daruri sfinte "Cultura a devenit o biserică Viața seculară nu ne mai privește, nu avem mâncare, ci masă, nu cameră, ci chilie, nu haine, ci ținute Mere, pâine, cartofi - din acum mai departe satisface nu numai foamea fizică, ci și cea spirituală Acest lucru este adevărat și profund, dar ideea nu este doar sărăcia materială, ci și un deficit semantic Fiecare obiect de uz sovietic este uzat și epuizat la un astfel de grad de transparență încât se vede prin nepământesc Pentru că credința nu trebuie să fie izolată de viață, acea viață și-a pierdut greutatea culturală autosuficientă, semnificația, bogăția, frumusețea A trăi înseamnă deja a crede O astfel de credință nu poate fi eradicată, pentru că templul ei se află în fiecare casă și poate fi mărturisită ca "Word and Culture" (în carte: Mandelstam O Sobr Op : In vol Vol New York: International Literary Commonwealth, P ) Secţiunea I De la ateism la postateism cei care vizitează templele vechilor credințe și cei care au ajuns imediat la aceeași credință Aici ideea protestantă, așa cum spune, a depășit deja propria ei limită, nu mai este un protest împotriva credinței bisericești, ci transferul credinței în centrul lumeștilor În mod paradoxal, tocmai în domeniul postateismului încep să devină realitate aspirațiile religioase de la începutul secolului al XX-lea - despre fuziunea dintre viață și credință (Rozanov, Merezhkovsky, Berdyaev etc ) Credința trebuia desființată cu forța, viața sărăcită, pentru a putea fi conturată calea contopirii lor Căci în mândria ei, viața renunță la credință, iar credința rupe și zdrobește viața F Tyutchev are o poezie "Îmi place închinarea pentru luterani " ( - despre trecerea credinței peste pragul unei biserici luterane goale Încă nu a trecut pragul, Ușa nu s-a închis încă în urma ei Dar a venit ceasul, a sunat Roagă-te lui Dumnezeu, Pentru ultima oară te rogi acum Și așa a pășit - și a început slujirea ei extra-templulă, nu suplimentară față de templu, ci tocmai înrădăcinată în lume, în nevoia cotidiană de a corela viața cu sensul absolut În etică, aceasta își dă ramurile sub forma unor categorii precum "near-feeling" și "near-thinking", adică fiecare persoană sfințiește, în primul rând, realitatea care îl înconjoară imediat, extinzând-o treptat Singularitatea apare sub forma apropierii unei persoane de o persoană: în primul rând, relația cu cei mai apropiați, rudele este consacrată Poate că ideea principală a unei religii sărace este că teologia ar trebui să se ocupe de singular, acesta este subiectul ei specific În individualitatea sa, fiecare persoană și fiecare lucru capătă asemănarea cu Dumnezeu Unic, prin urmare teologia este știința unicului, unic, irepetabil Singularul nu este același cu unul Panteismul, adică ideea că Dumnezeu este în toate, este criticat, în special acele puncte care duc panteismul la ateism, lipsa de Dumnezeu la ateism: dacă Dumnezeu este în toate, atunci în nimic Pentru o religie săracă, Dumnezeu nu este în toate, ci în fiecare, în fiecare dintre toate lucrurile, în ceea ce se deosebește unul de altul, nu în extindere, ci în discontinuitate etc Pe măsură ce izolăm trăsăturile distinctive ale unui lucru, înțelegem unicitatea ei, dezvăluie dimensiunea sa cea mai profundă, sacră, planul lui Dumnezeu pentru ea Fiecare lucru este singular doar pentru că Dumnezeu însuși este unic și este asemănător unui dumnezeu (teomorf) tocmai sub aspectul singularității sale Altfel, fără Unitatea-Dumnezeu, rămâne doar lumea substanțelor, a maselor, a cantităților Direcția corespunzătoare se numește "teomorfism", spre deosebire de antropomorfism; Esența teologiei este de a vorbi despre întreaga varietate infinită de fenomene în modul unicității lor și, prin urmare, asemănarea cu Dumnezeu Fiecare religie, tendință, sectă are propriile revelații, fondatori, timp istoric special, naționalitate Dar ultima Secţiunea I De la ateism la postateism revelația poate fi doar una și comună întregii lumi, altfel nu ar fi ultima Așa cum Dumnezeu Creatorul este una în fața unui singur om, Adam, tot așa este omenirea una în fața lui Dumnezeu, care completează procesul lumii Cert este că cu fiecare oră lumea se apropie de sfârșit, întărind momentele unificatoare ale credinței Începuturile tuturor tradițiilor religioase sunt diferite, dar sfârșitul nu poate fi decât unul, și de aici tendința progresivă a aceleiași credințe Dacă Dumnezeu este unul, atunci trebuie să fie și credința Prezența multor credințe în singurul Dumnezeu nu este încă depășită stadiul politeismului, când se realizează unitatea în subiect, dar nu și în metoda credinței Multi-credința a fost firească doar în condițiile politeismului, în timp ce monoteismul cere unitate de credință, iar procesul escatologic duce la aceasta, aducând tradițiile religioase, începute în moduri diferite, într-o unitate de final Trebuie spus că unirea credințelor, mai ales sub egida rațiunii, a fost proclamată și mai devreme (de exemplu, în secolul al XVIII-lea de către G E Lessing) Dar abia acum, pe o anumită bază, și anume atee, o astfel de asociere devine un sentiment și o nevoie vie Căci ateismul, negând în mod egal toate credințele, dezvăluie în mod clar ceea ce le unește În pozitivitatea lor, credințele nu s-au putut uni, acest lucru a fost împiedicat de solide tradiții istorice, naționale și familiale Când a existat o ruptură cu tradițiile, s-a dezvăluit însăși o anumită formă de credință unică, extra-religioasă, supraistorică O religie săracă este tocmai numitorul comun al tuturor credințelor, forma lor comună, care a devenit conținutul credinței post-ateiste O ruptură ateă cu tradițiile religioase duce la unificarea lor post-ateistă În toate celelalte condiții istorice, "unica credință" ar fi fost un extras artificial, o invenție chinuită, școlară, a utopilor de fotolii Dar acolo unde negarea tuturor credințelor a devenit o realitate, acolo credința comună devine treptat o realitate vie, imperativă Practic, aceasta este, desigur, integrarea credințelor monoteiste care au o rădăcină avraamică comună Un astfel de complex comun de credință poate fi desemnat ca teomonism - nu mai "monoteism", "un singur Dumnezeu" (monoteism), ci "unitate a lui Dumnezeu", "unitate în Dumnezeu" Istoria monoteismului, care s-a împărțit ulterior în iudaism, creștinism și islam, se termină în teomonism; credința într-un singur Dumnezeu este în unitatea credinței însăși Aceasta este, de altfel, diferența esențială dintre teologia săracă, "postmodernistă" și modernismul protestant, orientat numai spre creștinism și, în plus, strict evanghelic și chiar "purificat", demitificat Edinoverie se concentrează mai degrabă pe Cartea Genezei și Apocalipsa lui Ioan, pe revelația Începutului și pe cartea Sfârșitului, în care unitatea omenirii este expusă în limitele existenței sale (preistorice și supraistorice) În general, în toată această biată religie nu există aproape nimic format, definit, se manifestă, cel mai probabil, ca viață de zi cu zi treizeci Secţiunea I De la ateism la postateism un număr mare de oameni care știu puține unii despre alții Nu are profeți, vestitori, pentru că trăiește cu o premoniție a sfârșitului, ajungând la noi nu sub forma unei revelații, ci sub forma unui boom semantic, un spațiu rarefiat care înconjoară propriile noastre cuvinte și fapte Aceasta este unicitatea situației: după ce au pierdut contactul cu Cuvântul lui Dumnezeu de mult timp, oamenii s-au găsit în zona auzului lui Dumnezeu Nimeni nu vorbește în numele lui Dumnezeu, dar toți vorbesc de parcă le-ar fi auzit Cineva și aceste cuvinte ar rămâne mult timp, întipărite de cea mai înaltă auz La începutul secolului XX în Rusia, a fost populară profeția lui Ioachim din Florența ( - ), un mistic italian, care a creat doctrina a trei epoci spirituale în istoria omenirii, corespunzătoare persoanelor Treimii Prima epocă este proclamată de Testamentul ("vechiul") al Tatălui, a doua de către Testamentul ("noul") al Fiului, a treia va fi epoca Duhului Sfânt Această învățătură a influențat astfel de gânditori apocaliptici precum Dmitri Merezhkovsky și Nikolai Berdyaev, care au vorbit despre al Treilea Testament, legământul Duhului Sfânt, care se presupune că ar trebui încheiat cu omenirea după Testamentele Tatălui și Fiului Dar dacă Cuvântul a fost deja spus omului în primele două Testamente, atunci al treilea nu va fi Testamentul, ci Răspunsul: cuvântul persoanei însuși ca răspuns la cuvântul lui Dumnezeu De aceea, o religie săracă nu are profeți care vorbesc în numele lui Dumnezeu, ci doar oameni obișnuiți care vorbesc lui Dumnezeu Zvonul este limita dincolo de care puterea de obiectivare a lipsei de Dumnezeu nu poate trece Cuvântul lui Dumnezeu, oricât de mare și imens, poate fi încă obiectivat, parafrazat, reinterpretat, ridiculizat, respins, dar auzul lui Dumnezeu nu este susceptibil de nicio obiectivare Suntem în ea, e mereu mai mare decât noi, îmbrățișează ca un orizont Astfel, Zvonul pregătește oamenii pentru judecata finală, când vor vorbi și vor răspunde, iar Judecătorul va doar asculta și decide Cuvântul era deja la început să conducă și să îndrume persoana, dar la sfârșit omul însuși vorbește, răspunzând pentru căile sale înaintea lui Dumnezeu Societatea post-atee: calea de ieșire din deșert Ceea ce la începutul anilor era exprimat în manifestul citat ca așteptare și speranță și-a găsit ulterior confirmare în viața societății În ultimele decenii ale secolului XX mult mai mulți oameni au părăsit ateismul decât au venit la biserici Au plecat - și nu au ajuns, au rămas undeva la o răscruce de drumuri Dar această răscruce, în esență, este punctul principal în care toate căile converg - punctul de credință comună, acceptarea egală a tuturor credințelor ca conducând la unitatea credinței Astfel de credincioși în anii erau aproape mai mulți decât cei care mărturiseau o anumită credință Secţiunea I De la ateism la postateism La mijlocul anilor au fost publicate date interesante, permițând cel puțin o estimare aproximativă a proporției de credincioși "săraci" în populația religioasă a țării Potrivit unui sondaj realizat în decembrie de Centrul de Cercetări Sociologice de la Universitatea de Stat din Moscova (condus de S V Tumanov), , % dintre rușii credincioși se definesc drept "creștini în general", indiferent de apartenența confesională La aceasta putem adăuga că , % dintre credincioși nu găsesc o diferență semnificativă între religii și , % au propria idee despre Dumnezeu Astfel, credința în afara confesiunilor acoperă aproximativ % din populația religioasă, ceea ce acționează ca un factor social semnificativ pe fondul a % dintre ortodocși, , % dintre catolici și , % dintre protestanți Cifre și mai uimitoare sunt date în "Religiozitatea și conștiința politică în Rusia post-sovietică" a lui Ludmila Vorontsova și Serghei Filatov, care este citată aici într-o traducere inversă din engleză: "Principalul rival al Ortodoxiei nu sunt alte religii, ci o categorie de oameni fără afiliere confesională în creștere rapidă - "doar creștinii cum a scăzut numărul ortodocșilor (din toate jurisdicțiile)" Date mai recente sunt un sondaj realizat de Fundația de Opinie Publică și serviciul Sreda în primăvara anului La acesta au participat de respondenți cu vârsta de ani și peste din de regiuni ale țării Marea majoritate a rușilor, %, cred în Dumnezeu În același timp, % dintre respondenți se consideră credincioși, dar nu își corelează credința cu nicio religie Aceasta este o treime din toți credincioșii În rândul tinerilor cu vârste între și de ani, astfel de respondenți reprezintă deja % din totalul respondenților, adică , % din numărul credincioșilor, iar printre studenți %, adică , % din numărul credincioșilor - aproape jumătate În cele din urmă, în decembrie , au fost anunțate rezultatele celui mai mare studiu sociologic, care acoperă de persoane din de subiecte ale Federației Ruse A fost realizată de serviciul "Sreda" în cadrul proiectului "Atlasul religiilor și naționalităților" ("ARENA") % dintre respondenți au indicat apartenența la Biserica Ortodoxă Rusă Al doilea grup ca mărime - % - sunt cei care pur și simplu cred în Dumnezeu, dar nu mărturisesc nicio religie anume Pe locul trei sunt ateii, % musulmani , % Astfel, credincioșii săraci constituie un sfert din populație Lyudmila Vorontsova și Serghei Filatov, Religiozitate și conștiință politică în Rusia postsovietică Religie, stat și societate, Keston Institute (Anglia), Voi , nr , , p http://www cnlnews tv/ / / /gallupppoll/ Secţiunea I De la ateism la postateism ţări În parte, se pot include și , % dintre "ecumeniști" - creștini care nu se consideră membri ai anumitor confesiuni După cum puteți vedea, datele diferitelor studii fluctuează foarte mult (de la % din populația credincioasă la % din întreaga populație a țării), dar, în orice caz, este evident că "săraca credință" nu este o fantezie, ci o realitate a vieţii spirituale care îşi caută justificarea teologică Este o religie fără definiții ulterioare, la fel de direct și complet care stă în fața lui Dumnezeu ca și Dumnezeu însuși este întreg și indivizibil Sărmanul credincios nu are preferințe dogmatice, care sunt create de o tradiție istorică neîntreruptă, de un puternic mod religios familial În ultimii șaptezeci de ani, în viața spirituală a țării s-a format un astfel de deșert încât granițele care s-au păstrat de la diferite religii istorice par mici Să ne amintim de glasul celui care strigă în pustie: "În pustie, pregătiți calea Domnului Să se umple fiecare vale și să se coboare orice munte și deal, să se îndrepte strâmbele și cărările neuniforme să fie netede Și slava Domnului se va arăta și orice făptură va vedea mântuirea lui Dumnezeu " (Isaia : - ) Nu a fost această chemare care a fost efectuată cu o acuratețe ciudată de către ateismul sovietic, care a pregătit tocmai calea Domnului, urmărind http://www online ru/ / / / / Este interesant să comparăm aceste date cu statisticile americane O cincime din totalul populației adulte din SUA, de milioane, nu se identifică cu nicio confesiune, deși doar milioane dintre ei sunt atei sau agnostici În consecință, grupul de credincioși neconfesionali din Statele Unite este de aproximativ de milioane, sau % din populația adultă a țării, adică jumătate din cât în Rusia Acest grup în ansamblu se caracterizează printr-o intensitate mai mică a sentimentelor și credințelor religioase decât reprezentanții anumitor credințe (http://religion blogs cnn com/ / / /sur-vey-one-in-five- americanii-este -religios-neafTiliated/?iref=allsearch) În același timp, este semnificativ faptul că grupul creștinilor non-confesionali (non-confesionali) crește cel mai rapid în Statele Unite: erau milioane dintre ei în , iar numărul lor a crescut de patruzeci de ori din (! ), mult mai mult decât orice alt grup religios Prin comparație, următorul grup cu cea mai rapidă creștere, creștinii evanghelici și nou-născuți, s-a triplat, în timp ce budiștii și ateii/agnosticii s-au dublat (http://b cc trincoll edu/weblogs/American ReligionSurvey-ARIS/reports/ARIS Report ) pdf) Astfel, problema credinței sărace devine din ce în ce mai urgentă și pentru lumea occidentală Este curios că în Rusia acest text este tradus mai des: "Glasul celui care strigă în pustie: pregătiți calea Domnului ", iar în traducerile în engleză ale Bibliei: "Glasul celui care plânge: în pustie pregătiți calea Domnului " În principiu, ambele traduceri sunt admise, deoarece nu există semne de punctuație în originalul ebraic Dar locul colonului nu este indiferent la semnificație: dacă, conform versiunii engleze, Dumnezeu este chemat în deșert, atunci conform versiunii ruse, chemarea în sine vine din deșert Secţiunea I De la ateism la postateism și călcând în picioare toate credințele, dar până la urmă, comparând munți și văi, ați deschis spațiu în sufletele voastre pentru a aduna diferite credințe? Pentru ca "toate făpturile" din pustia plană să vadă venirea slavei lui Dumnezeu Despre credința săracă putem spune că este experiența trăirii sacrului în forma sa cea mai pură, fără acele raționalizări și diferențieri care sunt introduse de dogmele teologice și tradițiile rituale În acest sens, drumul de la crezurile istorice prin ateism la o religie săracă duce la o creștere a sensului de sacru, sau "numinos", descris în celebra carte a lui Rudolf Otto "Sacru" ca un sentiment irațional de uimire, frică , mister, iubire, uimire și reverență, îndreptate către necunoscut sursă, și cu atât mai puternică cu cât nu interferează cu nicio interpretare teologică Cel mai adesea, "bietul" credincios, mai devreme sau mai târziu, se alătură unei tradiții istorice, devine ortodox sau evreu, dar întinderea răsunătoare a deșertului, odată experimentată, rămâne în el pentru totdeauna Până la urmă, a fost acolo, în mijlocul lumii, fără nicio pregătire și anunț, Dumnezeu a pătruns în inima lui Aproape peste tot în lume oamenii vin la Dumnezeu prin templu, unde intră ca copii În Rusia sovietică târzie și post-sovietică, oamenii vin la biserică prin Dumnezeu De aici și senzația de etanșeitate a acestor pereți de piatră, dorința de a le împinge Ateismul a fost expresia cea mai extremă și crudă a apofatismului înrădăcinat în creștinismul răsăritean, negarea nu numai a posibilității de a-L cunoaște pe Dumnezeu, ci și a propriei Sale existențe Ateismul sovietic poate fi privit ca o dezvoltare paradoxală a teologiei apofatice, ca următorul pas, care duce la ștergerea "teologiei" și "teologicului" însuși Dumnezeu este lipsit nu numai de toate atributele sale, ci de însuși predicatul existenței Necredința și lipsa de Dumnezeu devin, parcă, concluzia naturală a unei negare apofatice a numelor și atributelor lui Dumnezeu Teologia negativă se neagă în cele din urmă pe sine ca teologie, devenind ateism, adică negarea directă și conștientă a lui Dumnezeu Și astfel, în vidul erei sovietice târzii, în anii - , religiozitatea a început să revină tocmai în forma pe care ateismul i-a pregătit-o: ca simplă credință, fără clarificări și completări, fără semne confesionale clare, - o holistică, simțind nediferențiat pe Dumnezeu, crescând în afara tradițiilor istorice, naționale, specifice bisericii O religie săracă este apofatică, care a trecut deja peste stadiul ateului și și-a recăpătat conținutul religios, dar în aceea Otto R Sacred Despre irațional în ideea de divin și relația lui cu rațional ( ) Sankt Petersburg: ed SPb universitate, Secţiunea I De la ateism la postateism forma generalizata - credinta in general - care a fost pregatita de epoca ateista a suprimarii tuturor credintelor Deci, trei tendințe sunt desenate în ceața zorilor primei societăți post-ateiste de pe Pământ Tradiționalismul, care se află la adăpostul templelor moderne și este legat de diviziunea existentă a credințelor Neopăgânismul, aspirând la integritatea modelului primitiv, la sanctuarele arhaice de pământ și sânge O religie săracă, eliberată de împărțirea istorică a credințelor, care caută vag unirea lor în plinătatea Teofaniei viitoare Este semnificativ faptul că gândirea religioasă rusă a secolului XX dă exemple ale tuturor celor trei tendinţe Primul, tradiționalist, este asociat cu numele lui Pavel Florensky și se bazează ferm pe canonul bisericii cu semnificație filosofică și pe moștenirea Părinților Bisericii Al doilea, asociat cu numele lui Vasily Rozanov, este apropiat de păgânism, de cultele primitive ale soarelui și pământului, sfințește elementul arhaic al sexului și fertilității Al treilea, modernist, asociat cu numele lui Nikolai Berdyaev, pornește de la conceptul apofatic al libertății pure, precedând pe Dumnezeu însuși și actul creației și sugerează o convergență ecumenica a credințelor în fața venirii lui Dumnezeu și a desăvârșirii eshatologice a istoriei capitolul Întoarcerea îngerilor Unul dintre semnele post-teismului caracteristic Occidentului modern este renașterea interesului în masă pentru îngeri Într-o religie săracă, ei apar într-o altă calitate decât în cele mai frumoase ore ale lor, în Evul Mediu Deja în Renaștere, au început să părăsească lumea noastră, rămânând o figură retorică pentru poeți și o parolă departamentală pentru mistici Printre cele o sută două teme cheie ale civilizației occidentale enumerate în Marile cărți ale lumii occidentale, în mai multe volume, îngerii se află în fruntea listei alfabetice - și poate ultimul ca număr de referințe, aproape dispărând până în al -lea și secolele Și acum îngerii s-au întors Potrivit statisticilor, aproximativ opt milioane de americani, într-o formă sau alta, s-au întâlnit cu îngeri care i-au avertizat de pericole, i-au vindecat de boli mortale - sau, dimpotrivă, i-au numit după ei înșiși, ajutându-i să depășească frica de moarte și să o întâmpine un suflet limpede și o speranță Voi cita doar două Secţiunea I De la ateism la postateism rii care au făcut prin toată America Încă din copilărie, fata Tara a fost îndrăgostită de îngeri, i-a imaginat, a asigurat că îi vede cu ochii ei, a desenat în caiete, așa că părinții ei nu au fost deosebit de surprinși când, după întâlniri și presimțiri deosebit de dese, a murit într-un accident de mașină Părinții cred că însăși Tara a devenit un înger; în memoria ei, au decis să-și schimbe profesia și au deschis magazinul "Angels of Tara", unde vând cu succes albume, cărți și CD-uri dedicate îngerilor O altă poveste i s-a întâmplat lui Andy Lackey, care era dependent de droguri în tinerețe, aproape că a murit, dar a fost salvat de un înger care i-a dezvăluit secretele picturii și i-a cerut ca de acum înainte Andy să-și dedice viața înfățișării îngerilor și până în a terminat lucrarea a două mii a lui De atunci, Andy lucrează neobosit și a devenit un artist celebru, picturile sale sunt chiar expuse în Muzeul Vaticanului; Imaginile convexe, tridimensionale ale îngerilor, pe care orbii le pot percepe prin atingere, au un succes deosebit Faptul că angelologia a depășit ezoterismul și a intrat în cultura populară este dovedit de succesul unor astfel de scrieri populare dedicate îngerilor precum "Îngerii - o rasă pe moarte", "Vindecarea îngerească", "Cartea îngerilor", "Mai aproape de lumină" ", "Lumina mesagerii", "Grijirea sufletului", "Foc în suflet" Potrivit gazdei emisiunii TV "Îngerii - mesagerii misterioși" (NBS), în nicio altă epocă îngerii nu au trezit un interes atât de intens ca în timpul nostru La sfârșitul secolului XX - începutul secolului XXI în America și Europa au apărut câteva filme și cărți destul de serioase, ale căror personaje principale sunt îngerii Filmul Wings of Desire al regizorului german Wim Wenders (premiul întâi pentru regie la a -a ediție a Festivalului de Film de la Cannes), în care îngerii coboară din cer, sunt implicați în viața pământească, se amestecă cu oamenii, își iau înfățișarea, a devenit cel mai faimos Îmbrățișează oamenii de umeri, se uită în ochi, zâmbesc cu un zâmbet luminos și trist, în care toată înțelegerea se limitează la neînțelegere - dar, cel mai important, nici măcar nu încearcă să le învețe ceva, să le transmită un mesaj Filmul se termină cu o scenă în care un înger pe nume Daniel, devenit bărbat, stă în arena circului și ține ferm frânghia pe care iubita lui, acrobata Marion, se învârte, se avântă, decolează Masculinul se trezește în înger, îngerul se dezvăluie în femeie Bazat pe Wings of Desire, zece ani mai târziu, a fost filmat un remake american al lui City of Angels (regia Brad Silberling), unde un înger se îndrăgostește de o femeie chirurg și rămâne cu ea pe pământ Filmul, deși inferior celui original, a fost bine primit de public ca o altă icoană în religia îngerilor Festivalurile au loc în Los Angeles din Secţiunea I De la pateism la postateism un val de filme spirituale numite "Orașul Îngerilor", organizat de realizatori în colaborare cu teologi Acești noi îngeri nu pot fi clasificați fără echivoc drept lumină sau întuneric, nu sunt siguri de propria lor misiune, intră în relații dureroase, de neînțeles cu oamenii De ce operele dedicate îngerilor, atitudinea lor înstrăinată și în același timp complice față de viața pământească, trezesc interes în masă și sunt percepute ca o presupunere exactă despre starea spirituală a timpului nostru? În Evul Mediu, centrul universului era Dumnezeu, în timpurile moderne era omul Acum se dovedește că atât teocentrismul, cât și antropocentrismul, trecând în practici politice, își dezvăluie natura violentă: dogmatismul bisericesc și totalitarismul de stat; incendiile Inchiziției, cuptoarele de la Auschwitz De aceea este necesar să găsim vreo verigă mijlocie, intermediară în ierarhia spirituală - o instanță nu prea de altă lume, pentru a nu lipsi gustul vieții pământești, dar nu prea lumească, pentru a nu pierde cele mai înalte linii directoare În această ierarhie, locul de mijloc este ocupat de îngeri - ei sunt cei care se află în centrul conștiinței moderne "semireligioase" Pentru o credință săracă, acestea sunt figuri intermediare, "cealaltă a lor", ca "lumea cealaltă apropiată" Întoarcerea îngerilor, destul de ciudat, este pregătită de întregul curs al istoriei Lumea pământească însăși, din care spiritul îngeresc, s-ar părea, a zburat irevocabil, devine treptat din ce în ce mai înaripată și mai angelic ca urmare a progresului tehnologic Telefoanele, televizoarele, computerele, avioanele, rachetele sunt angelice în sensul că reprezintă alteritatea spiritului în corpurile fizice care acționează singur Este tehnologizarea și depersonalizarea supremă a mediului cultural care dezvăluie în el prezența "altelor spirite" numite îngeri Angelizarea este cea mai recentă fază a istoriei, sau mai degrabă post-istorie, care vine după industrializare, automatizare, atomizare și alte realizări tehnologice revoluționare ale erei modernismului Până la începutul secolului XXI nu mai este doar un rezultat "fără suflet" al alienării tehnologice care se dezvăluie, ci o formă misterioasă, supraomenească a spiritualității sale Ceea ce criticii modernişti ai civilizaţiei occidentale - marxiştii, existenţialiştii, psihanaliştii umanişti (cum ar fi Heidegger, Sartre, Lukács, Fromm) - păreau a fi alienarea şi lipsa de suflet a omului, i-au dat de fapt o formă cvasi-angelica, care se deschide spre postmodernism şi conștiință postateistă În locul criticii moderniste la adresa unei civilizații fără suflet și a nostalgiei pentru arhaicul ei, Secţiunea I De la ateism la postateism Formele elemental-naturale, sau clasice, rezonabile-umane, vin admirația postmodernă față de formele înstrăinate-spirituale, angelice ale acestei civilizații Îngerii au părăsit civilizația europeană odată cu declinul credinței în lumea cealaltă - dar acum, ca urmare a mai multor secole de muncă tehnologică, lumea cealaltă și supranaturalul se apropie din nou de noi, deja în carnea acestei lumi, tocmai ca un rezultat al auto-alienării sale Imagini înstrăinate de originalele lor, sunete înstrăinate de difuzoare, căptușeli argintii care se înalță deasupra norilor - acestea sunt semnele angelice ale civilizației moderne, care devine din ce în ce mai fantomatică, iconică Topirea materiei, dispariția substanței - aceasta a fost descoperită de fizică la începutul secolului nostru și toate eforturile științei și tehnologiei de atunci au dus la locuirea sferei invizibile Un om din Evul Mediu, dacă s-ar afla în lumea noastră, l-ar percepe ca pe locuința îngerilor, unde abilitățile supraomenești sunt îmbrăcate sub forma unor mecanisme auto-acționate și autopropulsate Întreaga lume este pătrunsă de canale de comunicare invizibile, iar televiziunea, telefonul, skype, transmit instantaneu voci și imagini de la un capăt la altul al planetei, desigur, amintesc de voci și forme angelice care apar de nicăieri, din vibrațiile aerul în sine Chiar și computerul pe care scriu acum aceste rânduri și care este capabil să le stocheze pentru totdeauna în celulele memoriei sale nu este, desigur, nu doar o mașină care facilitează munca, este un corp îngeresc care face munca minții mele pentru mine și parțial în locul meu și îmi arată rezultatele ei din adâncurile afișajului Dar există, de asemenea, o diferență uriașă între credința antică în îngerii ca slujitori ai lui Dumnezeu, înconjurând tronul Său, cântându-I osana și îngerismul modern, în care, de regulă, nici măcar nu este menționată Atotputernicul Îngerii actuali sunt mesageri fără mesaj, ființe spirituale suverane asupra cărora nu există o comandă a unui singur om, nici o voință atotputernică și atotștiutoare Interesul pentru îngeri este un simptom al stării actuale a unei culturi care își dorește cu adevărat - și nu îndrăznește să devină religioasă Anatomia angelicului este eclectismul spiritual al postateismului, care a ocolit deja postulatele stricte ale monoteismului și, în același timp, a reușit să treacă prin ispitele dureroase ale ateismului și prin indiferența leneșă a agnosticismului Toate acestea sunt deja în urmă: atât credința în Cel Atotputernic, cât și necrederea în El Ceea ce rămâne este comunicarea cu îngerii, spiritele pure, care arată aceeași varietate de minți și voințe transcendentale, întrucât culturile pământești sunt diverse în reprezentarea teoriei postmoderne a "multiculturii" Angelismul este versiunea cerească a pluralismului, Secţiunea I De la ateism la postateism religie postmodernă, când se afirmă o pluralitate de ființe spirituale egale și valoroase în locul unui singur adevăr, a unei Superființe dominante Religiozitatea tradițională a Occidentului a subordonat toată varietatea fenomenelor pământești voinței unice a Creatorului; în agnosticism această diversitate este trăită de la sine, în afara contactului sau chiar împotriva voinței supreme "autoritare"; în cele din urmă, era următoare, după agnosticism, redescoperă profunzimea de dincolo, dar deja transferă în ea gustul postmodernist pentru diferență Lumea suprasensibilă este înțeleasă ca sălașul mai multor indivizi, în spatele cărora nu se mai conturează figura dictatorului universal, demiurgul Angelismul este o nouă aventură a spiritului care caută pluralitatea nu numai în politică și cultură, ci și în revelarea naturii lumilor suprasensibile Îngerii, eliberați de serviciul lor "medieval" la tronul regal, sunt o pluralitate aflată la temelia universului spiritual, care nu poate fi redusă la un principiu metafizic sau derivată dintr-o singură voință supranaturală În același timp, în niciun caz nu trebuie confundat angelismul cu neopăgânismul, renașterea politeismului, cultul elementelor naturale Păgânismul știe unde trăiesc zeii, în timp ce angelismul nu cunoaște zeii Diferența dintre îngeri și zei, în ciuda caracterului comun al pluralului, este că îngerii sunt transparenți și rătăciți, în timp ce zeii domnesc cu înverșunare și triumfător asupra pământului Politeismul sfințește forțele primordiale ale naturii și poate acționa în concordanță cu mișcările ecologice și neofasciste, dar este puțin probabil să atingă nervii viziunii religioase moderne asupra lumii, născută din moartea lui Dumnezeu și deloc al reîncarnării Sale ca un tigaie sau o naiadă Zeii din belșug trupești ai păgânismului nu pot decât să satisfacă proscrișii disperați și străinii care cad în afara timpului lor și visează la o "revoluție arhaică", la o întoarcere revoluționară la Tradiție Închinarea zeilor focului sau pământului este o idee livrească; neopăgânismul se îndreaptă înapoi, spre imagini de manuale, spre un politeism primitiv îndelung reflectat, în loc să treacă mai departe, dincolo de monoteism și ateism Angelismul este următoarea etapă post-ateistă a viziunii asupra lumii Îngerii nu sunt zei, sunt doar mesageri care au uitat cine i-a trimis, sau o ascund de ei înșiși și de oameni, iar acest mesager fără Expeditorul le dă o privire ușor confuză și înstrăinată La îngeri, omul modern se recunoaște, pentru că el însuși a fost de mult smuls de pe pământ și zboară undeva, neavând puncte de referință nici în spate, unde pământul epuizat dispare într-o ceață industrială, nici înainte, unde Secţiunea I De la ateism la postateism contururile Creatorului unic existent se topesc Ce zei atotputernici sunt aici, ce joc de forțe naturale! Prin urmare, îngerii au devenit în centrul nevoii religioase moderne deoarece, spre deosebire de zeii primitivi, ei sunt lipsiți de carne și doar rătăcesc între cer și pământ, ocazional, pe propria lor riscă și risc, trecându-și granițele; și, spre deosebire de Dumnezeul iudaismului, creștinismul, islamul, sunt lipsiți de o singură esență și voință providențială Angelismul dezamăgește metafizica prezenței lui Dumnezeu, purifică credința de atributele indispensabile ale cunoașterii, certitudinii religioase, certitudinii ontologice Originea îngerilor este obscură și nu poate fi niciodată clarificată, în timp ce Dumnezeu vine de la Sine Atât zeii păgâni, cât și Dumnezeul monoteismului posedă plinătatea unei esențe care acționează singur, în timp ce îngerii sunt doar reprezentanți ai Altceva, care în sine nu se manifestă niciodată Îngerii sunt întotdeauna doar urme de pași, ca "urme fără originale" în terminologia lui Jacques Derrida - urme de pași care duc spre lumea cealaltă, dar nu mărturisesc deloc realitatea ei Angelismul este o consecință a deconstrucției religioase a celeilalte lumi, din care rămân doar semne fără semnificanți, doar mesageri, în spatele cărora nu este Cel care le-a trimis Angelismul este lipsa de temelie profundă a lumii, în care chiar și forțele de altă lume, chemate să o explice și să o fundamenteze, sunt lipsite de "origine", "natura divină" - și se dovedesc a fi secundare, "transmițătoare" Această transferabilitate nesfârșită, mesajul continuu, formează cercul fără speranță și langoarea mesajului postmodern Se transmit zvonuri, dar sursa lor nu poate fi găsită - apar de la bun început sub formă de zvonuri, ceva "deja" auzit Îngerii sunt zvonuri despre alte lumi, dar cine a început aceste zvonuri, cu ce corespund, cine este în spatele lor - nu ne este dat să știm Angelismul este construcția credinței în modul conjunctiv, după ce și-a pierdut modalitățile indicativ și imperativ, aserțiunile existentului și propriului Aceasta este starea ipotetică a minții religioase, care caută decalajul îngust dintre teză și antiteză, dintre credință și neîncredere, constatând că o sinteză între ele este imposibilă, doar o linie subțire de diferență Tocmai în această diferență dintre credință și necredință - unde opoziția dintre ele este înlăturată - apar îngerii, ca o alegere multiplă a credinței, care și-a pierdut gustul dogmei și infailibilitatii În epoca postateismului nu este posibil nici politeismul pur, nici monoteismul pur, nici agnosticismul pur Ce altceva este posibil este însăși starea de posibilitate, îngeri fără Dumnezeu, mesageri fără Mesaj, zvonuri în loc de Revelație - zvonuri metafizice vagi care trec de aici în colo Religia în ateism Materialism, avangardă, CONCEPTUALISM În epoca sovietică, materialismul era considerat singura filozofie științifică și cea mai de încredere apărare împotriva oricărui misticism și ocultism Dar ce este materialismul sovietic? Nu se bazează oare pe o anumită mitologie care, sub masca unei viziuni raționale asupra lumii, justifică practicile oculte motivate ca metode "științifice și tehnice" de cucerire a naturii? În acest sens, accentele erotic-incestuale ale ideologiei materialiste merită o atenție deosebită, cu cadru ascuns pentru înlocuirea Treimii creștine: a înlocui religia lui Dumnezeu Tatăl cu religia fiului-om, stăpânind mama natură Primul capitol examinează semnificația ocultă a unora dintre practicile care s-au bucurat de cea mai mare autoritate în ideologia sovietică: construcția metroului, glorificarea muncii minerilor, dragostea pentru pământ și resursele subterane, poezia "grevei muncii" Prin "ocult" se înțelege aici un ansamblu de acțiuni magice, inclusiv număr de cele verbale, care într-un mod supranatural, prin puterea unei vrăji simbolice, duc la transformarea dorită a lumii Materialismul ocult subordonează lumea puterii "preotului", personificat în imaginile unui muncitor avansat, un lider - un materialist militant, un scriitor iubitor de natură, un om de știință care face minuni Se dovedește că materialismul însuși , ca și voința de a putere asupra materiei, poate fi ocultă Mai departe, în această secțiune, sunt luate în considerare tonurile religioase ale acelor mișcări artistice și intelectuale ale secolului XX, avangarda și conceptualismul, care erau considerate fie în mod deschis antiteiste, fie formaliste și "spirituale" Capitolul Materialismul ca religie Oedip COMPLEXUL CIVILIZĂȚIILOR SOVIEȚICE Am fost de acord cu incestul? Dar acest lucru este adevărat: un om născut din pământ îl fertiliză cu munca sa Maksim Gorki "Despre M M Prishvin" Dacă căutăm rădăcinile revoluției din trecut, atunci iată-le: bolșevismul s-a născut din abuzuri obscene și, în esență, este o batjocură la adresa oricărei maternități: atât în termeni bisericești, cât și istorici Trebuie să ținem cont de puterea cuvântului, mistică și chiar incantatoare Și este groaznic să te gândești ce nor întunecat atârnă peste Rusia - iată, smerdiakovismul oamenilor! Prot Serghei Bulgakov "La sărbătoarea zeilor" "Big Brother" în lumina psihanalizei În lucrările sale "Totem and Taboo" ( ) și "Mass Psychology and Analysis of the Human Self" ( ) Freud descrie un model de tulburare socială bazat pe actul de parricid - uciderea unui lider de către fiii săi în o hoardă primitivă "Cauza eliminării strămoșului de către frați ar fi trebuit să lase urme de neșters în istoria omenirii " - acesta este subtextul psihanalitic al revoluțiilor și al regimurilor totalitare ulterioare Tatăl impune restricții instinctelor naturale ale fiilor săi, iar acum ei, de acord, îl ucid Bătrânul, sau Fratele Mare, devine moștenitorul Tatălui - această măreție, cunoscută nouă din cartea lui Orwell " ", se întoarce poate direct la terminologia lui Freud Într-adevăr, răsturnarea țarului a evocat în popor, care de secole a fost credincios "autocrației-ortodoxiei", un sentiment de jubilație-eliberare Și, în același timp, cea mai profundă frică venind din idealul devastat-I , cu care nu a mai început să fie identificat; căci idealul-Eu este, după Freud, imaginea Tatălui proiectată în interior Freud, "Totem și tabu" (în cartea sa: "Eu" și "Ea" Opere de ani diferiți Cartea Tbilisi: Merani, P Secțiunea II Religia în ateism Desigur, sufletul tânjea nu atât după țarul-tată, cât după Tatăl Ceresc, care a fost atunci doborât de voința comună frățească Parricidul social este un simbol al religiosului Și atunci frații ucigași orfani aveau nevoie urgent de un Frate mai mare care să-l înlocuiască pe Tatăl și să ocupe locul idealului, fără de care nici individul, nici societatea nu poate trăi Între frați a început o luptă acerbă pentru dreptul de a fi considerat cel mai mare Deci, din punct de vedere al vechimii, "frații mai mari" au început să se înlocuiască, exterminându-i simultan pe frații rivali Însuși conceptul de "frăție" suna ambiguu în absența Tatălui - o aluzie în plus la cineva care ar fi trebuit să fie uitat Sentimentul de vinovăție în fața Tatălui ucis a fost cel care l-a făcut să creadă atât de înverșunat în noul tată și să-i facă sacrificii tot mai mari Așa-numitul "cult al personalității" este, din punctul de vedere al marxismului, doar o abatere de la legile istoriei Din punct de vedere psihanalitic, dimpotrivă, cultul "fratelui mai mare" este inevitabil în societățile care au trecut prin experiența revoluționară a parricidului Mai mult, toate acestea au fost exprimate cu mult înainte ca cultul "fraților mai mari" să se răspândească pe scară largă în Rusia comunistă, Italia fascistă, Germania nazistă Odată cu dezvoltarea și implementarea practică a marxismului, acesta a acumulat o sumă de erori, la început aparent nesemnificative, permițând modificări individuale în scopul dezvoltării sale creative Fie socialismul într-o anumită țară, fie un cult al personalității, fie eșecul predicțiilor despre sărăcirea absolută a proletariatului în țările capitaliste, fie creșterea sărăciei și alcoolismului și înflorirea "supraviețuirii religioase" în țările mature și dezvoltate Fiecare teorie are propria sa masă critică de erori, a căror acumulare o transformă în cele din urmă într-o teorie falsă Într-o țară înșelată și ruinată de marxism, freudianismul nu poate decât să atragă ca o teorie alternativă mai amplă care permite să explice nu numai faptele care contrazic marxismul, ci și marxismul însuși Baza mitologică a materialismului Baza filozofică a viziunii marxist-leniniste este materialismul La rândul său, baza mitologică a materialismului este cultul mamei natură, venerarea principiului matern al ființei Puteți întâlni adesea punctul de vedere conform căruia materialismul a fost insuflat în filosofia rusă din exterior, că prin natura lor rușii nu sunt în niciun caz materialiști - sunt străini de percepția realității ca o realitate separată, izolată, străini de sobrietatea vest-europeană , dorinta de a se baza pe obiectiv Secțiunea II Religia în ateism legi care acţionează împotriva dorinţei şi voinţei Totuși, nu trebuie să confundăm materialismul cu raționalismul sau empirismul Materialismul provine dintr-o convingere de lungă durată și sinceră în dreptatea naturii, în drepturile ei materne față de om, în datoria omului în raport cu mama natură De fapt, materialismul nu a însemnat altceva nici pentru fondatorii săi filozofici Iată cea mai cunoscută definiție a lui F Engels din lucrarea sa "Ludwig Feuerbach și sfârșitul filosofiei clasice germane": "Cei care susțineau că spiritul există înaintea naturii constituiau tabăra idealistă Cei care considerau natura drept principiu principal s-au alăturat diferitelor școli ale materialismului Aproximativ același lucru este și cu V I Lenin: materialismul este "recunoașterea realității obiective a lumii exterioare și a legilor naturii exterioare "; "necesitatea naturii este primară, iar voința și conștiința omului sunt secundare" Faptul că doctrina care recunoaște primatul mamei natură se numește "materialism" este departe de a fi întâmplător "Mamă" și "materie" - aceste cuvinte au o bază etimologică comună, care poate fi urmărită în latină și remarcată de Lucrețiu în poemul "Despre natura lucrurilor" (lat materia provine cel mai probabil de la mater - "mamă, sursă" , origine") Materia constituie principiul matern, generativ al ființei, în timp ce Dumnezeu este masculin și patern Baza inițială a unei astfel de idei este străvechiul cult al pământului ca principiu matern și al soarelui ca tată: razele soarelui, purtând un flux de energie, parcă ar fertiliza sânul pământului, din care crește toată viața vegetală V N Toporov amintește de relația lingvistică și conceptuală dintre "mamă" și "materie": "Legătura dintre materie și mamă, conturată de Platon, corespunde realității profunde a conștiinței mitopoetice, reflectată în mod repetat atât în limbaj, cât și în imaginile mitologice propriu-zise Este suficient să amintim un exemplu clasic: lat materia "materie", etc - mater "mamă" (cf și matrice) Nu mai puțin convingătoare sunt datele slave Într-o anumită măsură, raportul dintre Mamă - Pământ brut și Tată - Cer (atât în rândul slavilor, cât și în multe alte tradiții) poate fi considerat o sursă îndepărtată a raportului platonic al materiei ("mama") iar ideea-exemplu ("tată)" Astfel, nu numai la rădăcina cuvântului "materialism", ci și în însăși esența acestui concept, venerarea maternității se exprimă în imaginea Marx K şi Engels F Lucrări: În vol M " - T S V I Lenin, Materialism și empiriocriticism, cap (Soch Ed th Vol M : GIPL, S , ) V N Toporov, "Spațiu și text" (în colecție: Text: semantică și structură M " S - ) Secțiunea II Religia în ateism nașterea, înconjurarea unei persoane și producerea tuturor viețuitoarelor Recunoașterea acestor drepturi sacre ale mamei natură este meritul necondiționat al materialismului Mai mult, în gândirea rusă, chiar și în gândirea religioasă, tocmai natura material-cosmică a universului este cea care se afirmă în mod deosebit Potrivit lui Losev, "Filosofia rusă este, în primul rând, ontologică ascuțită și necondiționată Acest ontologism, însă (spre deosebire de Occident), este ascuțit în materie, care îi este caracteristică încă de pe vremea arhaismului mistic Însăși ideea de zeitate, așa cum s-a dezvoltat în Biserica Rusă, aduce în prim-plan elementele corporalității (cum ar fi doctrina "Sophiei", "înțelepciunea lui Dumnezeu"), în care P Florensky a găsit specificul ortodoxiei ruse, spre deosebire de bizantin Vl Solovyov, clarificând originea creștinismului, a subliniat "materialismul religios ", ideea de corporalitate sfântă " Atitudinea religioasă față de corporalitate se manifestă și în sofiologia rusă, doctrina sfințeniei cărnii și principiul feminin al universului, al înțelepciunii - prietenul lui Dumnezeu, care de la crearea lumii a fost un artist sub El Dar în secolul XX în Rusia, sofiologia ca venerare a feminității imaculate, virginale, caste a fost învinsă de materialismul marxist-leninist, care a opus în orice mod posibil principiul pământesc, material-matern al universului, celui patern, ceresc-spiritual Ateismul militant și complexul lui Oedip Materialismul de tip leninist este o negare cu totul conștientă și consecventă a lui Dumnezeu, adică în termeni mitologici primordiali, un refuz de a onora principiul patern în favoarea celui matern Acest lucru, potrivit lui Lenin, "materialismul militant" este combinat cu "ateismul științific", în măsura în care orice religie este declarată necrofilie Așa cum scria Lenin, indignat de concesiile lui Gorki de a construi Dumnezeu, "fiecare zeu este un cadavru - indiferent dacă este cel mai pur, ideal, zeul nu este căutat, ci construit, nu contează " "Dumnezeul", o manifestare a complexului lui Oedip Freud a folosit numele legendarului grec A F Losev, "Principalele trăsături ale filosofiei ruse" (în cartea sa: Philosophy Mythology Culture M : Politizdat, P ) Scrisoarea lui Lenin către Gorki din sau noiembrie (în cartea: K Marx, F Engels, V I Lenin Despre religie M : Politizdat, P ) Secțiunea II Religia în ateism un rege regal care, necunoscut lui însuși, și-a ucis tatăl și s-a căsătorit cu mama sa pentru a desemna un complex de înclinații care însoțesc o persoană din copilărie Semnificativ, în primul rând, dorința lui Lenin de a țipăi batjocoritor, declarând pe Dumnezeu "Dumnezeu" - din Tatăl într-un copil, pentru a elimina rivalul în lupta de dragoste pentru mamă Așa că copilul încearcă în fanteziile sale să schimbe locurile cu tatăl său Este posibil să se coreleze două noi formațiuni ale lui Lenin, unde sufixul diminutiv "-enk" și sufixul augmentativ "-ische" acționează ca antonime nu numai în termeni gramaticali, ci și în viziunea lumii: pe de o parte, batjocorul "zeu" ", pe de altă parte, "ființa umană" nepoliticosă "Ce om experimentat!" - această renumită recenzie a lui Lenin despre L Tolstoi, dată în eseul lui M Gorki "V I Lenin", este adesea citat ca exemplu de umanism "activ" sau "militant" al lui Lenin Adăugarea epitetului "mamă", derivat din rădăcina "mamă" și care denotă cel mai înalt grad de pubertate, indică, de asemenea, implicația psihanalitică a materialismului lui Lenin În rivalitatea pentru mama sa, fiul își imaginează că este o "ființă umană întărită", iar tatăl său - un "Dumnezeu" neputincios Toată această idee materialistă obsesivă, constând în incantații despre primatul materiei, în esență, este o manifestare tipică a complexului oedipian, ridicată doar la rangul de "doctrină filozofică" Materialismul asociat cu ateismul nu este altceva decât o proiecție inconștientă a complexului lui Oedip: dorința fiului de a lua mama de la tată, de a-l ucide sau de a-l declara mort, motiv pentru care dragostea pentru un astfel de tată este "cadaverism" De fapt, într-o singură frază, Lenin demonstrează două moduri de represalii împotriva Tatălui simultan - să-l transforme într-un copil ("Dumnezeu") și să-l transforme într-un cadavru Aceasta este pretenția "omului cu mamă" care s-a răzvrătit împotriva Tatălui pentru a prelua însuși controlul asupra mamei natură Complexul Oedip nu se limitează doar la cadrul relațiilor individuale de familie, se poate manifesta și în relația fiului cu natura, care joacă rolul de mamă Freud subliniază această posibilitate: "Cu o claritate crescândă, se manifestă dorința fiului de a lua locul lui Dumnezeu tatăl Odată cu introducerea agriculturii, importanța fiului în familia patriarhală crește Își permite să dea o nouă expresie libidoului său incestuos, care își găsește expresia simbolică în procesarea mamei pământ Cultul materiei, sau principiul materno-pământesc, spre deosebire de cel Tatăl-ceresc, nu este, de fapt, nici măcar o filozofie, ci un mit Freud Totem și tabu Cit ed Carte S Secțiunea II, Religia în ateism O logică în care dorințele subconștiente ies la iveală și devin realitate sub forma unor fantezii colective Dar interpretarea psihanalitică a materialismului nu se limitează la aceasta - ea explică și paradoxul care nu poate fi explicat din punctul de vedere al marxismului însuși De ce interpretarea consecvent materialistă a naturii și istoriei a dus la o violență umană atât de fără precedent împotriva lor? Se pare că ei au proclamat primatul materiei, iar cu "economia planificată" și "abordarea ideologică" au abuzat de ea atât de mult încât materia a început să scadă și să se descompună Câmpurile au încetat să dea roade, rafturile magazinelor alimentare au rămas goale În Doctor Jivago, Pasternak descrie astfel iarna - , când înclinația revoluției de a devora realitatea însăși, înlocuită de idei, s-a manifestat pentru prima dată atât de puternic: "Trebuia să ne pregătim pentru frig, să ne aprovizionăm cu mâncare, lemne de foc Dar în zilele triumfului materialismului, materia s-a transformat într-un concept, hrana și lemnul de foc au fost înlocuite cu problema hranei și combustibilului Și așa a continuat până la sfârșitul erei sovietice: în , anul morții lui Brejnev și chiar în vârful "socialismului dezvoltat", într-o țară incapabilă de a se hrăni, a fost adoptat "Programul alimentar" Acest lucru se explică în psihanaliză tocmai prin logica complexului lui Oedip: la urma urmei, fiul își ucide deloc tatăl pentru a-și anunța teoretic descendența de la mama sa fără participarea tatălui său, ci pentru a intra sexual în posesia lui a ei În mod similar, materialismul-ateismul îl elimină pe Dumnezeu Tatăl deloc de dragul triumfului mamei natură, ci de dragul triumfului asupra ei Fiul devine stăpân și soț A fura mama natură departe de Tatăl pentru a invada sânul care a dat-o naștere - acesta este sensul incestuos al civilizației materialiste Ei bine, ce se naște din copularea unui fiu cu mama lui, medicina știe Dintre nenumăratele patologii ale unei civilizații materialiste se remarcă: patoeconomie, patozociologie, patologia, patoestetică, patolingvistica Violența împotriva naturii native și devastarea măruntaielor sale duioase vivipare cu un baros de fier Avorturi continue, scoase în grabă din natură și ruinate la rădăcina fructelor recoltei, prematuritatea și ruina bogatelor zăcăminte subterane Violența împotriva propriului popor, stratificarea mecanică a acesteia în clase și semănarea dușmăniei între ei Păstrarea memoriei Tatălui, a iubirii roditoare și dătătoare de pace a Duhului și a pământului, întruchipată în însăși conceptul de "țărănime", care unește credința creștină cu munca de pe pământ Violența împotriva artei, unde în loc de născuți vii Boris Pasternak, "Doctor Jivago" (Lucrări adunate: În vol Vol M : Khudozh Lit , P ) Secțiunea II Religia în ateism imagini, se introduce inseminarea artificială a viitorilor homunculi cu idei abstract corecte ale realismului socialist Violența împotriva limbajului, extragându-l din elementul matern al rădăcinilor cufundate în sânul Primului Cuvânt al Tatălui și transformându-l într-un instrument , într-o baionetă a clasei atacatoare: cuvinte nu crescute din rădăcini, ci compuse mecanic din cioturi-particule: "komsomol", "kolhoz", "comitet de partid" Așa sunt consecințele acestei epoci și toate- cuprinzând incestul Poate că singurul monument puternic și solid al acestei epoci a materialismului militant vor fi palatele subterane ale metroului - Matropola noastră, orașul Mamei, așa cum vrei să-i spui A fost la mijlocul anilor , când campania ateismului de masă a atins o amploare deosebită și templele ridicate Tatălui Ceresc au fost demolate în toată țara, în același timp, în locul lor, ca o revelație a materialismului biruitor, au început să fie ridicate temple noi, aspirând nu în sus, ci adânc înăuntru Afirmând triumful "puterii pământului", au fost construite din cele mai bune roci subterane din sânul Pământului însuși Nu a existat așa ceva în țările occidentale, unde metroul este doar un mijloc convenabil de transport Acest lucru, de fapt, a fost proclamat la deschiderea metroului din Moscova în de către însuși constructorul său șef L M Kaganovici, după care a fost numit în același timp "Metroul din Moscova depășește cu mult ideea obișnuită a unei structuri tehnice Metroul nostru este un simbol al noii societăți socialiste care se construiește De aceea delegații Congresului Sovietelor și Congresului Fermierilor Colectiv, coborând în subteran, la stația de metrou, au văzut în metrou întruchiparea viitorului lor imediat întruchiparea forței lor, a lor putere" În URSS, palatele subterane au fost create nu doar de dragul transportului, ci și de dragul frumuseții "transcendentale", tocmai ca un sanctuar (sau templu) al noii credințe, cu propriile icoane, fresce și inscripții înfățișând chipuri și evenimentele istoriei sacre sovietice Lideri maiestuosi, inconjurati de oameni reverenti; bărbați și femei aspri, muncitori și țărani, cu armele în mână "Victoria metroului este victoria socialismului" Discursul tovarășului L M Kaganovici la ședința solemnă dedicată lansării Metroului, mai (http://www metro rU/library/kak my stroili metro/ html) După cum scrie sculptorul A Burganov, autorul mai multor compoziții la stațiile de metrou din Moscova, " țara încă nu s-a răcit de la distrugerea revoluției și a războiului și ne-am repezit brusc în subteran pentru a ne da toată puterea la construirea de palate fantastice în subteran Pentru noi, metroul nu a fost niciodată un transport, a fost o nouă religie, unde am îndreptat energia fierbinte a oamenilor "(album" Arhitectura metroului din Moscova " M , ) Secțiunea II Religia în ateism să apere câștigurile revoluției; reprezentanți ai tuturor națiunilor ospătați la aceeași masă; Vin georgian, mere moldovenești, cireșe ucrainene și alte fructe ale prieteniei frățești și ale abundenței viitoare Așa sunt icoanele și frescele acestei noi credințe materialiste, sfințind însuși sânul pământului Distrugerea bisericilor Părintelui și construirea Mamei au fost, de fapt, un singur proces, fie și numai pentru că pietrele și lespezile ridicate din biserici au fost folosite pentru a construi bisericile cu susul în jos ale lumii de jos În special, pietrele Mănăstirii Danilov distruse au mers la construcția stației "Piața Revoluției", primul născut din Matropol Chemarea temniței Grevă de muncă Erotica În cartea sa Poezia grevei muncii ( ), poetul și gânditorul proletar A K Gastev a arătat deja în mod profetic această nouă întorsătură a civilizației - de la rai la lumea interlopă Iată un extras din capitolul cu titlul caracteristic "Am învățat": "Nu ne vom repezi pe aceste înălțimi mizerabile, care se numesc cer Cerul este creația oamenilor leneși, culcați, leneși și timizi Să ne grăbim în jos! O, vom pleca, vom îngropa în adâncuri, vom tăia prin ele cu o mie de linii de oțel De mulți ani vom părăsi cerul, soarele, sclipirea stelelor, ne vom contopi cu pământul : este în noi, iar noi suntem în ea Vom intra pe pământ în mii, vom intra acolo cu milioane, vom intra într-un ocean de oameni! Dar nu vom ieși de acolo, nu vom mai ieși niciodată Vom pieri, ne vom îngropa în furia nesățioasă și șocul travaliului Născuți din pământ, ne vom întoarce la el, așa cum spuneau cei din vechime; dar pământul va fi transformat - va fi plin de o furtună neîncetată de muncă și când, într-o frenezie a impulsului muncii, pământul nu va îndura și nu va sparge armura de oțel, va da naștere la noi ființe, al căror nume nu va mai fi om Așa este acest erotism frenetic al muncii - invazia inversă a omului în sânul care l-a născut Omul nu mai vrea să depindă de Tatăl, să se supună cerului - este plin de pasiune pentru mama sa și hotărăște să o ia în stăpânire, să reverse în ea "frenezia impulsului muncii" pentru ca ea să conceapă noi superbe ființe "Născut de pământ, ne vom întoarce la el" - aceasta este formula dorinței oedipienne Și întregul vocabular al pasajului lui Gastev, deși dedicat muncii, este plin de metafore erotice evidente, Gastev A K Poezia loviturii de lucru ( ) M , S - Secțiunea II Religia în ateism care amintește de expresia copulației la autori atât de sinceri precum David Lawrence sau Henry Miller: " vizuini în adâncuri, tăiați prin ei expuneți abisurile subterane într-o alergare nesățioasă și șoc de muncă va fi plin de o furtună neîncetată într-o frenezie a impulsului Materialismul, cu aversiunea sa față de cer și dragostea violentă pentru pământ, își dezvăluie aici partea incestuoasă În general, imaginile muncii din literatura "proletariană" sunt impregnate de un erotism foarte specific, cu atât mai picant cu cât în mintea naivă a autorilor și personajelor acesta pare să fi fost complet înlocuit de patosul eroic al luptei și creației Această combinație de eroism conștient și erotism latent poate fi numită un cuvânt centaur - "erotică" Ea este cea care sună cu voce plină cu clasicul realismului socialist Boris Gorbatov, maestrul temei minerului Iată cum funcționează sacrificatorul Viktor Abrosimov, unul dintre eroii romanului Donbass: "A îngenuncheat în fața zidului de cărbune și a pornit ciocanul Un fior familiar de bucurie îi trecu prin mâini, apoi prin tot corpul Și fie pentru că aerul din ciocan era bun, elastic, puternic, fie pentru că visul s-a împlinit și toată lava stătea cuminte în fața lui, măcelarul avea unde să cutreiere și deja făcu semn, ademenit - dar numai Victor Abrosimov a simțit brusc cum mușchii i s-au umplut de o forță îndrăzneață, necunoscută până atunci, și inima i s-a luminat de curaj îndrăzneț și a crezut că în acea noapte va putea face totul, învinge totul și obține totul " (italice) a mea - M E ) Se pare că autorul a împrumutat această scenă dintr-un roman de bulevard sau dintr-un "decadentism" frenetic de la începutul secolului al XX-lea, a înlocuit "fecioara" cu "lavă", iar ciocanul masculin cu un burghiu pneumatic - și l-a dat de pe semi- porno pentru o scenă furtunoasă de muncă inspirată Asemenea lui Gastev, "poezia loviturii de lucru" a lui Gorbatov este îndreptată spre măruntaiele mamei pământ, unde, sub acoperirea nopții veșnice, fiul poate îndeplini ritul stăpânirii părintelui său, "în acea noapte va putea să fă totul, învinge totul și realizează totul " Este interesant să comparăm acest "erotism" al muncii socialiste cu motivele erotico-patriotice ale lui Gogol Gogol are o erotică cu sunet aerisit a spațiului deschis, care este "forată" de o troică Pentru mai multe informații despre legătura dintre muncă și eros în civilizația sovietică, a se vedea articolul meu "Fornication of Labor" (în cartea: Toate eseurile: În vol Vol În Rusia Ekaterinburg: U-Factoria, P - ) Citat din carte: Brovman G Trud Erou Literatură Eseuri și reflecții asupra prozei artistice sovietice rusești M : Artist lit , P Criticul împărtășește sincer entuziasmul eroului: "Cititorul este cuprins involuntar de un sentiment de implicare în opera lui Victor, această imagine este atât de vie, de tangibilă fizic" (ibid ) Secțiunea II Religia în ateism Cicikov; langoarea este răspândită în aer, în cântec și sunet și este asociată cu un sentiment de zbor sau de o plimbare rapidă (să ne amintim și de fierarul Vakula zburând pe linie și Khoma zburând pe o vrăjitoare pannochka - spiritul rău alege sus pe aripa lui) Erotismul socialismului este îndreptat nu spre întinderea aerului, ci spre straturile pământului, spre lavă încinsă sau oțel întărit; este personificată nu prin zbor, ci prin efortul de muncă, exploatarea cărbunelui sau forjarea fierului, adică din nou, se concentrează pe corpul mamă al pământului, și nu pe întinderea deschisă care merge în înălțimile cerești O nouă întorsătură a temei erotico-patriotice o găsim în romanul lui Vladimir Sorokin "Grășimea albastră", unde se înmulțește secta "nenorociților de pământ" Aceasta este o satira mistică asupra "ero-patrioților", iubitori și iubitori ai țării lor natale, care săvârșesc literalmente adulter cu ea, adică nu înfig în ea nici un plug, nici un târnăcop, nici un ciocan, ci bărbăția lor " Cernoziomuri de la Cernihiv și argile Polesye De șase ori pe zi, își lăsa spermatozoizii în ele cu lacrimi bune și urlete de nemângâiat, iar când s-a ridicat, a sărutat locurile de copulare cu plâns din toată inima, pentru că acele pământuri sunt dulce și al naibii până la arsuri spirituale " "Pământul nostru nu este moale, nu este sfărâmicios - este aspru, rece și pietros și nu fiecare x îl lasă în sine Prin urmare, mai sunt puțini dintre noi, iar cei slabi și au fugit pe pământuri calde, accesibile tuturor Pământul nostru, deși pietros, este puternic în dragoste: al cărui x a lăsat-o în sine - s-a săturat de dragostea ei pentru totdeauna Aici se evidențiază clar diferența dintre eroto-comuniștii sovietici și eroto-patrioții post-sovietici: primii au încercat să se cufunde adânc în sânul pământului, să sape șanțuri în el, să construiască palate subterane de metrou; aceştia din urmă se zvârcolesc peste suprafaţa ei, epuizându-se în grabă, neavând fermitatea să o străpungă, să o umple cu ei dinăuntru În același timp, este evident că experiența comunismului nu a trecut neobservată pentru "pământenii" noii conscripții post-sovietice Nu mai au nimic din erotismul aerisit al lui Gogol, care, chiar și în încarnările sale demonice, este îndreptat spre spațiul deschis, spre cer Erotica noilor adoratoare-mame este în întregime îndreptată către pământ, și către stratul său cel mai superficial, tactil, fără nicio încercare de a foraj, de a săpa, de a deschide calea către burta subteranului În general, minerul este cel mai arhetipal, cel mai faimos dintre figurile panteonului proletar sovietic De ce au entuziasmat atât de mult imaginația comunistă acești "copii" și "domni" ai temniței? Oare pentru că au fost primii care au răsturnat jugul Tatălui Ceresc, tiranul solar, care s-a instalat adânc în pântecele mamei natură? Nu e de mirare că una dintre benzi Sorokin V Grăsime albastră M : Ad Marginem, S , Secțiunea II Religia în ateism Primele și cele mai puternice sindicate revoluționare au fost formate de carbonari - o societate secretă de mineri, cu propria ierarhie și simboluri complexe Ei, în special, au îndeplinit ritualul arderii cărbunelui, lăsând în el doar ceea ce nu mai era susceptibil de acțiunea luminii și a flăcării Minerii ca obiect al cultului ideologic sovietic sunt o rămășiță a acestei caste revoluționare a carbonarilor, "osul negru", care a contestat osul alb și sângele albastru al aristocraților, fiii luminii și ai aerului "Prin muncă și numai prin muncă, un om este grozav!" Se crede că principalul exponent al acestei maxime sovietice, Gorki, a fost în zorii secolului al XX-lea a fost primul care a introdus în literatură un erou proletar - după imaginea muncitorului Nil din piesa "Petty Bourgeois" ( ) Ce înseamnă munca pentru Neil? Să ne amintim scena dintre Nil și Tatyana Bessemenova, care este îndrăgostită de el, care încearcă în zadar să grăbească dezvoltarea relației lor: "Tatiana esti neatent Nil Pentru ce? Tatiana La oameni La mine, de exemplu Nil Pentru tine? A-da (Tatiana face o mișcare spre el Neal, fără să observăm nimic ) Știi, îmi place foarte mult să falsific În fața ta este o masă roșie, fără formă, supărată, arzând Să o lovești cu ciocanul este o plăcere Ea este vie, rezistentă Și iată-te, cu lovituri puternice de la umăr, făcând tot ce ai nevoie din asta Tatiana Pentru asta trebuie să fii puternic Nil Și abil " Din nou, poezia "grevei de lucru" a "eroticului" ciocanului răsună în fața noastră în vârful vocii În general, fierarul după miner este a doua figură sacră a panteonului muncitoresc, evident pentru că este înarmat și cu ciocan și se ocupă de zăcămintele de minereu ale pământului, prin fier fiind direct legat de ea, dragă Și-a dat seama Gorki de ambiguitatea comică a acestei scene - atât iubitoare, cât și lipsită de dragoste, mai precis, heterofilă? Însuși autorul își bate joc de Nil sau încurajează involuntar și inconștient cititorul să facă acest lucru? Sau poate este această înlocuire îndrăzneață pe care Gorki o admiră în Nil: "a lovi cu un ciocan pe o masă roșie fără formă", când exact asta își dorește o femeie de la el Dar să lovească nu corpul unei femei, ci la fier "viu, elastic", încă topit, ca însăși lava care mai târziu va "chema și ademeni" eroul lui Gorbatov, înarmat și el cu un ciocan Semnificația "crezului de lucru" al lui Neil, ca răspuns la apelul de dragoste al Tatyanei, este la fel de clar ca "îmi iubesc pe altul" Despre mitologia temniței, vezi: Epstein M Great Owl: Soviet Mythology Samara: Bahrakh-M , S - (capitolul "Templele subterane și epoca cărbunelui"), Secțiunea II Religia în ateism Pe de o parte, aceasta este asceza, renunțarea la bucuria trupească; pe de altă parte, erotismul de un standard nou, mai înalt, când carnea de cărbune și minereu a mamei natură atrage mai mult decât carnea unei femei În Osip Mandelstam, această nouă flacără, răvășită în sângele unei întregi generații, a fost exprimată într-un singur rând: " Există curvia muncii și este în sângele nostru" "Desfrânarea travaliului" - pentru că mama tuturor fiilor este una și, invadând-o, împart un sân comun Sovietul este harnic, dar această dragoste a lui, parcă, nu are un temei legal - este pripită, nediscriminatorie, incestuoasă În cea mai înflăcărată pasiune pentru muncă, nu, nu, și ceva deznădăjduit și aproape răutăcios se strecoară: se fecundează pântecele, în care alții își toarnă sămânța De aici degenerarea genetică a tuturor roadelor unei astfel de uniri nefirești: o mulțime de lucruri făcute în grabă, mai degrabă stricate decât înnobilate, sfâșiate cu nerăbdare, abandonate în grabă Nu asta este natura lascivă a întregii industrii sovietice, care a condus o mulțime de lucruri ciudate neterminate Câți eroi ai complexului agro-industrial Oedip au lucrat în el - "mare partid și muncitori economici", marchizii comuniști de Sades, care au îngrămădit munți de cadavre în palatele lor proletare cu mașini de tortură voluptuoasă pentru victimele ascultătoare: minereuri pure și metale , roci și copaci imaculați! Poți ghici despre chinurile monstruoase din urmele rușinii de pe chipurile orașelor și satelor, din scândura ruptă modelată de câmpuri și păduri, din șanțurile și gropile de pe corpul pământului epuizat, din care fiul, fără să întrebe iar cu forța ia ceea ce ea nu vrea să-i dea Rădăcinile materne ale materialismului Materialismul, dacă îl considerăm ca o mitologie filozofică și politică, se concepe pe pământul oricărei culturi naționale, din cele mai străvechi straturi păgâne ale ei Să ne punem din nou întrebarea: cât de străine erau ideile materialiste pentru societatea rusă? Au venit în Rusia prin Cernîșevski și Pisarev de la chimiștii și fiziologii germani, materialiștii "vulgari" Vogt, Büchner și Moleschott? De la fondatorii germani ai materialismului dialectic, de la Marx și Engels prin Plehanov și Lenin? Sau rădăcinile materialismului sunt mai aproape de acel abuz frenetic cu care Dintr-o poezie de O Mandelstam "Miezul nopţii la Moscova Vară budistă de lux " ( ) Pentru mai multe despre "erotica" muncii în literatura sovietică, a se vedea eseul meu "Desfrânarea muncii" Secțiunea II Religia în ateism a trimis liderul și profesorul sovietic profesori germani "la mama lui"? Nu se întoarce oare toată această grandioasă idee materialistă, adoptată de clasele inferioare ale societății ruse, la expresia preferată a acestor clase inferioare, la o certare aproape automată care izbucnește cu sau fără motiv, ca manifestare a stării de spirit cotidiene a sufletul Iar acest blestem păgân conține o dorință puternică și un sfat din inimă pentru ca fiul să se întoarcă ca bărbat în pântecele mamei sale cât mai curând posibil Dacă materia este mama natură, atunci perechea, sau înjurătura, este dorința de a priva o mamă de soțul ei de drept și singurul ei, Tatăl, și de a o transforma într-o curvă Formula de bază a matei - "fă-ți dracu pe mama ta" - printre câteva dintre semnificațiile sale în schimbare istorică, poate însemna și o poruncă către fiu să intre în pântecele propriei sale mame După B A Uspensky, există trei variante principale ale blestemului, care diferă prin forma verbului: persoana I sau a III-a singular (eb); imperativ (ebi); infinitiv (eti) Interpretarea noastră a partenerului ca blestem incestuos este sub forma unui imperativ și parțial a infinitiv În studiul său asupra vocabularului obscen rus, B A Uspensky arată legătura dintre principalele expresii obscene cu "mitul căsătoriei sacre dintre Cer și Pământ - căsătoria, al cărei rezultat este fertilizarea Pământului La acest nivel, Dumnezeul Cerului, sau Tunetorul, ar trebui să fie înțeles ca subiect al acțiunii în termeni obsceni, iar Mama Pământ ca obiect Potrivit lui B A Uspensky, trecerea unei expresii de înjurături la categoria înjurăturii blasfemiante presupune o schimbare a rolurilor: Tatăl-Cer, sau Dumnezeu Tunetorul este înlocuit de adversarul său - câinele, care devine subiectul acțiunii exprimate de verbul "e " Mai departe, în evoluția istorică a saltelei, Mama Pământ este înlocuită de mama interlocutorului, iar rolul cohabitantului acesteia trece însuși vorbitorului sau, după cum sugerează gramatica imperativului, interlocutorului care este trimis către sânul propriei sale mame Acest lucru este confirmat de legenda folclorică citată de B A Uspensky despre originea înjurăturii, unde aceasta din urmă este asociată cu incestul: "Fiecare persoană are trei mame: o mamă este dragă și două mari mame: Mama - Pământul Brânzei și Mama Maica Domnului Diavolul "zmu-stili" un singur om: acel bărbat și-a ucis tatăl și s-a căsătorit cu mama lui De atunci, un bărbat a început să înjure, menționând numele mamei sale în certare, de atunci această desfrânare s-a răspândit pe pământ " B A Uspensky, "The mythological aspect of Russian expresive phraseology" (în cartea sa: Selected Works Vol M : Gnosis, P ) Ibid P Trebuie menționat că motivele incestuoase nu sunt considerate de însuși B A Uspensky drept centrale pentru expresiile obscene Secțiunea II Religia în ateism Înjurăturile, după cum știți, sunt foarte caracteristice limbii ruse și determină comportamentul de vorbire și modul de gândire al aproape majorității vorbitorilor In Rus' exista un obicei, despre care la inceputul secolului al XVIII-lea Ivan Posoșkov a scris indignat într-o scrisoare către mitropolitul Stefan Yavorsky: să învețe abuzul obscen unui copil aproape din leagăn Părinții înșiși și-au învățat copiii să "blakat": "mamă, ce naiba de mamă", și pe măsură ce discursul se dezvolta, ei au predat și un limbaj complet urât " În poporul nostru se întâmplă nebunia obișnuită Chiar dacă nu am fost niciodată în alte țări, nu mă aștept să găsesc nicăieri obiceiuri atât de proaste Nu este asta o nebunie, de parcă bebelușul tot nu învață să ceară de mâncare, iar părinții îi cer prima știință, cu gura urâtă și supus păcatului? De îndată ce bebelușul începe să clipească, tatăl și mama se bucură de acea clipire și îl obligă pe bebeluș să clipească constant pe ei și pe străini Se aude undeva că avem - pe drumuri, și la piețe, și la mese, mai ales sunt și în biserici, tot felul de limbaj urât și blasfemie și tot felul de rătăcire indecentă " Între acest limbaj "la naiba, la naiba", în care părinții îi învață pe bebeluși să se refere la ei înșiși și la alții, și idei profane despre materie-mamă, pe care fiii ei le pot stăpâni, există o distanță mare și totuși ușor de depășit din punct de vedere psihologic Dmitri Pisarev și-a exprimat convingerea: "Nici o altă filozofie din lume nu va prinde rădăcini în mintea rusă atât de ferm și atât de ușor ca materialismul modern sănătos și proaspăt " Într-adevăr, materialismul a prins rădăcini în Rusia extrem de ușor, deși este puțin probabil atât de sănătos și proaspăt Pisarev s-a dovedit a avea deloc dreptate nu pentru că Rusia era deosebit de dispusă față de acel materialism științific sau pseudoștiințific, "Bazarov", în care și-a pus speranțele însuși ideologul "proletariatului gânditor", ci pentru că materialismul corespundea intuițiilor lui acel arhaism al solului, htonismul păgân, care a durat mai mult în Rusia agricolă decât în alte culturi europene Mat este și o viziune asupra lumii, este materialism de masă spontan, în care cultul mamei, combinat cu ostilitatea față de tatăl ceresc - Tunetorul, se transformă în propriul său opus - în blasfemie împotriva ei Potrivit lui B A Uspensky, "cultul Mamei - Pământul brut este direct legat în păgânismul slav cu cultul adversarului lui Dumnezeu Tunetorul " Cu alte cuvinte, cultul mamei pământ și cultul "odraslei sale de cățea", Sreznevski V Culegeri de scrisori de la I T Posoșkov către mitropolitul Ștefan Iavorski SPb , S - Citat conform cărţii: Losev A F Filosofie Mitologie Cultură S Uspensky B A Citat op S Secțiunea II Religia în ateism adversarul soțului ei ceresc, se dezvoltă în paralel, înlocuind cultul lui Thunderer însuși Înjurăturile exprimă verbal convingerea că Tatăl nu există, există doar materie, cu care este la latitudinea fiilor ei să copuleze și să o fertilizeze Înjurăturile nu sunt doar partea greșită, ci esența neoficială a materialismului, tendința sa de a se răsuci în obscenitate Prima etapă a materialismului este exaltarea mamei asupra Tatălui ("materia este primară"), a doua este negarea completă a Tatălui ("Nu există Dumnezeu"), a treia este apartenența mamei la fiu ca soț ("e mama ta") Deci materialismul se transformă în înjurături Filosoful și teologul Sergius Bulgakov, trasând rădăcinile istorice ale bolșevismului, le-a găsit pe neașteptate în atitudinea ambivalentă a poporului rus față de mama natură, mama pământ Pe de o parte, pământul este venerat și îndumnezeit într-un mod păgân, pe de altă parte, în divinația obscenă, acționează ca obiect de violență din partea propriului fiu " Dacă e să căutăm rădăcinile revoluției din trecut, atunci iată-le: bolșevismul s-a născut din abuzuri obscene și, în esență, este o batjocură la adresa oricărei maternități: atât în biserică, cât și în termeni istorici Trebuie să ținem cont de puterea cuvântului, mistică și chiar incantatoare Și este înspăimântător să te gândești ce nor întunecat atârnă peste Rusia - iată-l, diakovismul morții oamenilor!" "Mat", sau "mesaj pentru mamă", are aceeași rădăcină în rusă ca "mamă" și "materie", iar "mamă", ca verb tranzitiv, corespunde intranzitivului "mamă" Toate aceste semnificații sunt legate în limbaj nu întâmplător Ele sunt generate de același complex de incest, deși odată cu creșterea civilizației aceste semnificații diferă pe diferite niveluri, de la științific la cel obscen Dar relația lor poate fi urmărită uneori în jocuri de cuvinte care exprimă "relația spiritului cu inconștientul" (pentru a folosi titlul operei lui Freud) La sfârșitul anilor - începutul anilor în rândul elitei științifice sovietice a existat un joc de cuvinte: șefii de partid iubesc materialismul dialectic, în timp ce masele preferă dialectul obscen Dacă te gândești bine, această glumă nu înseamnă opoziția dintre materialism și înjurături, ci convergența lor neașteptată În tratarea materiei-mamă, partidul și poporul sunt cu adevărat uniți și a crede în primatul materiei - asta în limbajul filozofic înseamnă același lucru ca și în limba populară a claselor de jos - a trimite după mamă S N Bulgakov, "Napir of the Gods" ( ) (Col : În vol Vol M : Nauka, P ) Secțiunea II Religia în ateism Clasele de jos ale societății, în special hoții și elementele criminale, sunt, într-un anumit sens, depozitele celor mai vechi formațiuni, memoria preistoriei, primul ei strat, cel mai puțin afectat de civilizație Nu acesta este motivul unui atașament atât de ciudat, deși neîntemeiat al criminalilor, străin de toate achizițiile culturale ale omenirii, față de mamele lor: singurul lor motto inteligibil este "Nu o voi uita pe mama mea!", alături de incestuoasa lor preferată doresc " mama ta!"? Nu este tot materialismul sovietic doar o îmbrăcare pseudoștiințifică a unui preș ca prima nevoie incestuoasă a unui suflet "primitiv-copilăr"? Și atunci materialismul își dezvăluie esența ca înjurături filozofice, care venerează materia la fel de mult ca un fiu care se folosește de mama sa Este de mirare că cel mai criminal partid din lume a jurat și a jurat credință materialismului, care, apropo, i-a considerat oficial pe criminali "apropiați din punct de vedere social", spre deosebire de prizonierii politici, "dușmani ai poporului" Materialismul în gura partidului nu era doar înjurături, ci un mesaj obscen către acțiune Cum ar putea materia să nu se înmoaie sub odraslele sale agile! Sau, sfâșiat în bucăți, se zvârcește de durere și renunță la fantoma? Mame adoratoare și incestuoase Marxismul învață că societatea comunistă va reînvia sistemul comunal primitiv fără clase la cel mai înalt nivel Dacă luăm în serios această idee reacționară de avangardă, atunci nu ar trebui să ne așteptăm ca și vechea practică incestuoasă, interzisă în societățile civilizate, să fie reînviată într-o nouă spirală comunistă, cel puțin ca ideologie a unei uniuni incestuoase între mama natură și progenitura ei umana?? După cum știți, civilizația impune interzicerea incestului, deoarece duce la degenerarea urmașilor Se pare că URSS este primul exemplu de civilizație construită pe incest spiritual: fiul îl înlocuiește pe Tatăl în sânul mamei pământ Cu această excepție, civilizația sovietică a confirmat corectitudinea interdicției, pornind pe calea degenerării socio-biologice Nu întâmplător biblia acestei noi lumi incestuoase a fost romanul lui Gorki "Mama" - despre un fiu care a invadat viața mamei sale și a condus-o Tatăl tiran rău, înfățișat pe primele pagini, moare repede - așa se plătește autorul cu credința în Tatăl, acest "opiu al poporului", pentru a face loc lângă mama sa fiului său În sărbători, tatăl meu se plimbă prin taverne, bea mult și începe ceartă Sălbatic și neînfrânat, el insuflă frică oamenilor, merge singur Secțiunea II Religia în ateism împotriva mulțimii - și toată lumea se împrăștie Dar într-o zi și-a ridicat mâna împotriva fiului său de paisprezece ani "Dar Paul a luat un ciocan greu în mâini și a spus scurt: - Nu atinge - Ce? întrebă tatăl, înaintând spre silueta înaltă și subțire a fiului său, ca o umbră pe un mesteacăn "O să fie!" a spus Pavel "Nu voi mai ceda " Și flutură ciocanul Din nou, ca și în Micul burghez al lui Gorki și în Donbasul lui Gorbatov, avem în fața noastră un ciocan, unealta proletariatului Dar dacă acolo un ciocan se prăbușește în lavă, într-o masă elastică roșie, atunci aici este expusă nu numai sensul său erotic, ci și direct oedipian Pavel își amenință tatăl cu un ciocan - iar el, "ascunzându-și mâinile păroase la spate", este forțat să cedeze fiului său Ceda mamei "La scurt timp după aceea, i-a spus soției sale: - Nu-mi cere mai mulți bani, Pashka te va hrăni - Ai de gând să bei tot? a îndrăznit să întrebe - Nu-i treaba ta, ticălosule! o iau pe amanta mea " Așa că Pavel și-a învins tatăl cu ciocanul, și-a luat mama de lângă el, împingându-l să-și caute un înlocuitor în amanta Pavel ia locul sotului ei cu mama ei, iar acum el o va hrani, ii va umple inima si mintea si o va conduce Tot conținutul suplimentar al romanului, în ciuda sau, mai precis, datorită designului său social, dezvăluie apropierea dintre mamă și fiu Iată-i împreună "Ea l-a ascultat cu frică și aviditate Ochii fiului au ars frumos și ușor Ce bucurii ai cunoscut? el a intrebat - Cum îți poți aminti trecutul? Era dulce pentru ea să vadă că ochii lui albaștri, mereu serioși și severi, acum ardeau atât de blând și de blând El îi luă mâna și o strânse strâns în a lui A fost șocată de cuvântul "mamă", pe care el l-a spus cu o forță înflăcărată, și de această strângere de mână, nouă și ciudată Și, îmbrățișându-și trupul puternic și zvelt cu o privire caldă mângâietoare, ea a vorbit în grabă și în liniște " ("Mama, partea , capitolul ) Ce este aceasta, dacă nu o încercare filială îndrăzneață de a stăpâni și o pregătire maternă timidă de a se preda? M Gorki a ieșit cu o scenă aproape "Turgheniev", cu acest "ridicat ciudat din umeri" și "putere fierbinte", cu "el" și "ea" și o pasiune dificilă aprinzându-se între ei Doar mai dur decât al lui Turgheniev și, cel mai important, "el" și "ea" sunt fiu și mamă "Este grozav - mama și fiul sunt în apropiere " - am memorat din anii de școală, fără să simțim fundalul "amar" al acestor cuvinte incitante Și a scris eseuri despre Secțiunea II Religia în ateism cum gândurile și faptele fiului copleșesc mama, cum sub influența lui Pavel sufletul ei se îndreaptă și trupul ei devine mai tânăr Ulterior, Gorki a dezvăluit secretul viziunii sale asupra lumii; așa cum se întâmplă adesea cu temele erotic periculoase, "reprimate" - sub forma unei referiri la un alt scriitor, naturalist și vizionar al pământului, Mihail Prișvin, în ale cărui scrieri găsește și aprobă cu căldură spiritul incestului atotcuprinzător cu mama natura " Acest sentiment al pământului, ca al propriei cărni, îmi sună surprinzător de clar în cărțile tale, soț și fiu al unei mame grozave Am fost de acord cu incestul? Dar acest lucru este adevărat: o persoană născută din pământ îl fertilizează cu munca sa " Exprimă clar ceea ce este conținut subconștient în imaginea lui Pavel Vlasov - "soțul și fiul unei mari mame" - și conferă acestei imagini o profunzime arhetipală Gorki este conștient că "a fost de acord cu incestul", dar încă din anii acesta este deja arhetipul unei civilizații cu totul noi, rușinea recunoașterii dispare, dimpotrivă, este înlocuită de mândria unei persoane care îndrăznește să-și fecundeze eroic propria mamă În același timp, munca este concepută nu ca ascultare de Tatăl, nu ca un blestem pus de El asupra fiului pentru păcatul originar, ci tocmai ca bucuria pătrunzătoare a copulării cu mama natură Nu întâmplător "Mama", această carte "foarte necesară", după Lenin, a fost scrisă imediat după înfrângerea primei revoluții ruse, în - - aproape concomitent cu lucrarea conducătorului însuși "Materialism și empirio-criticism" ( ), unde s-a dovedit științific același lucru că este artistic în "Mama": că materia este complet independentă de principiul Tatălui și că o soartă incomparabil mai bună îl așteaptă în alianță cu fii revoluționari - schimbători de pământ și cer Este interesant de urmărit cum convingerile filozofice ale lui Lenin sunt împletite cu predilecțiile sale erotice în gramatica limbii ruse Concepte masculine: "Dumnezeu", "spirit", "semn", "simbol", "hieroglifă" - sunt respinse și ridiculizate, declarate imaginare sau în cel mai bun caz secundare, în timp ce speranțele filozofice sunt îmbrăcate invariabil în cuvinte feminine: "materie", " realitate", "adevăr", "dăruire", "natura" Mai mult, pentru Lenin, natura, desigur, nu este doar o soție sau mireasă destinată unei persoane, ci o mamă care îi dă viață Acesta este subiectul capitolului polemic "A existat natura înaintea omului?", Articolul lui M Gorki "Despre M M Prishvin", scris sub forma unui apel către el Cit conform cărţii: Prishvin M Ginseng M , S Secțiunea II Religia în ateism unde blasfemia cade asupra empirio-moniștilor, care au pornit de la conceptul de "coordonare principială", care presupune corelarea "conjugală" a unei persoane și mediul perceput de aceasta senzual, determinarea reciprocă a proprietăților acestora Lenin, pe de altă parte, a insistat că o persoană este mai întâi generată de acest mediu și apoi intră deja în relații cu acesta Tot leninismul ca complex ideomitologic este o pasiune pentru sânul interzis prețuit, până la celebra formulă filosofică de a da materiei omului: "Materia este o categorie filozofică pentru desemnarea realității obiective, care este dată omului în senzațiile sale" , unde fiecare cuvânt foşneşte ca o fustă gramaticală În această definiție a materiei, toate cuvintele sunt feminine O persoană lipsită de Tatăl este lăsată singură cu materia feminină, care îi este "dată" în senzațiile sale Așadar, în anii grei ai "reacției", când fiii rebeli au fost înfrânți de tată-rege, filozofia oedipală a incestului viitor a fost pusă răzbunător Și dezvoltarea ulterioară a acestui complex este exprimată în cuvintele celebre ale reeducatorului de plante, agronom I V Michurin: "Nu putem aștepta favoruri de la natură, este datoria noastră să le luăm de la ea " porunca materialismului militant, ajungând la un fel de orgasm verbal pe cuvântul hotărât și dulce "ia" Să luăm de la Mama Natură acele favoruri pe care ea însăși nu este deloc dispusă să ni le acorde Același L M Kaganovici atrage dramatic rezistența naturii la constructorii metroului Pământul însuși a rezistat intruziunii nerușinate a "iubitorilor de pământ" în sânul său pentru a introduce "un simbol al unei noi societăți socialiste în construcție": "Ne-am luptat cu natura, ne-am luptat cu pământul rău lângă Moscova Geologia Moscovei s-a dovedit a fi prerevoluționară, de modă veche (râsete), nu a simpatizat cu bolșevici, a fost împotriva noastră Te scufunzi, ca în stâncă uscată, și deodată începe să culeagă, se inundă, vin nisipurile mișcătoare" Limbajul ideologiei sovietice, și de această dată, trădează fundalul "grevei muncitorilor" Natura burgheză a rezistat bolșevicilor, dar, ca niște fii îndrăzneți, ei și-au convins mama "modul vechi", zdrobită și stăpânită Lenin V I Materialismul și empiriocritica Cit ed T S I V Michurin, prefață la cea de-a -a ediție a cărții "Rezultatele a șaizeci de ani de muncă privind ameliorarea de noi soiuri de plante fructifere" ( ) "Victoria metroului este victoria socialismului" Discursul tovarășului L M Kaganovici (ed citat) Secțiunea II Religia în ateism Să-i fim recunoscători lui Freud pentru că ne-a permis să recitim caietele școlare și notițele elevilor din vremurile sovietice într-un mod nou: cu problema principală a filozofiei rezolvată pentru totdeauna în favoarea materialismului, precum și cu trăsăturile pozitive ale unui erou comunist , un reformator mândru al naturii, un furător de foc de la zei Acolo unde ni s-a părut înflăcăratul Prometeu, va fi un Oedip orb capitolul Avangardă și religie O altă mișcare teomahistă din prima jumătate a secolului XX, alături de materialismul filozofic, este avangarda artistică în numeroasele sale direcții Marcel Duchamp, unul dintre fondatorii și stâlpii avangardei europene, a fost întrebat dacă crede în Dumnezeu "Nu, nu cred deloc Nu întrebați despre asta! Pentru mine aceasta intrebare nu exista Dumnezeu este o invenție umană Nici nu vreau să vorbesc despre asta Nu discut cu tine ce fac albinele duminica Și cam la fel " Aceste cuvinte ale lui Duchamp conțin, parcă, răspunsul sumar al întregii avangarde a secolului XX la întrebarea despre credință - "nu, dar apropo, nici nu vreau să vorbesc despre asta" Într-adevăr, artiștii de avangardă preferă să tacă pe acest subiect, ca și cum ar evita un subiect nedorit, dar însăși evitarea acestuia trădează semnificația sa profund ascunsă În prefața cărții convorbirilor sale cu Duchamp, jurnalistul remarcă: "Vorbește cu o voce calmă, uniformă, măsurată A reacționat foarte emoționat la o singură întrebare - când, la sfârșitul interviului, am întrebat dacă ar crede în Dumnezeu" Ce se întâmplă aici? De ce o întrebare pe care Duchamp o neagă are cel mai puternic răspuns? De ce nu vor să vorbească despre asta? Anti-arta este un gest al sfântului prost Avangarda este uneori caracterizată ca o zonă de autodistrugere a artei, o negare a artei Criticul oficial sovietic al avangardei scria: "Creațiile avangardiste nu rezistă criticii Pierre Cabanne Dialoguri cu Marcel Duchamp Plenum Publishing Corporation, , p Ibid , h Secțiunea II Religia în ateism riyev nu numai al artei mari, ci al artei în general Prin urmare, este imposibil să le analizăm din punctul de vedere al criticii de artă (este imposibil de aplicat metodele analizei criticii de artă la ceea ce, prin natura ei, a încetat să mai fie artă) " forța împinge arta din propria sferă și își ia locul? Definiția "anti-artă" necesită o a doua definiție, pozitivă, a aceluiași fenomen - ca social, religios sau oricare altul Distruge distrugerea este diferită Să comparăm două evenimente care au avut loc aproximativ în același timp și au un subiect comun În , Marcel Duchamp a încercat să expună la expoziția de la New York ca obiect de artă un pisoar obișnuit numit "Fântână" (pe care i s-a refuzat în cele din urmă) În , la Sankt Petersburg a avut loc un congres al "săracilor din sat", ai cărui delegați au fost cazați în Palatul de Iarnă Așa își amintește despre asta M Gorki, care cu greu poate fi suspectat de antipatie față de muncitorii de rând "Când s-a terminat congresul și acești oameni au plecat, s-a dovedit că nu numai că au poluat toate băile palatului, ci și un număr imens dintre cele mai valoroase vaze de Sevres, săsești și orientale, folosindu-le ca oale de cameră Acest lucru nu s-a făcut din necesitate - latrinele palatului erau în regulă, instalațiile sanitare funcționau Nu, acest huliganism era o expresie a dorinței de a strica, a discredita lucrurile frumoase Într-un caz, un pisoar a fost expus ca obiect de artă Cu altă ocazie, un obiect de artă a fost folosit ca pisoar Evident, există o diferență fundamentală între distrugerea artei și crearea anti-artei, la fel ca între gestul unui violator și gestul unui sfânt prost Folosirea vazelor Sevres ca oale de cameră este un act de cel mai pur nihilism, având o natură socială: relația maselor întunecate, ignorante, cu creațiile de artă "aristocratică" Un alt lucru este un artist care mută "în mod blasfemic" granițele artei sale în tărâmul de jos, al urâtului Arta se aruncă astfel de pe piedestal, se umilește de bunăvoie, provocând o reacție scandaloasă - indignare și protest din partea unui public venerabil, obișnuit cu respectul pentru frumos și perfect Oare sfântul nebun se comportă în felul acesta, demonstrând, contrar aşteptărilor evlavioase, că adevărata sfinţenie? Vanslov V Modernismul - criza artei burgheze // Modernism Analiza si critica directiilor principale M : Art, S M Gorki, "V I Lenin "(Lucrări alese: În vol T L , P ) Secțiunea II Religia în ateism trăiește nu numai în hainele luxoase ale episcopilor, ci și în chinul trupesc și goliciunea? Așa înțelege cercetătorul culturii antice rusești A M Panchenko fenomenul prostiei sfinte: "Viața unui nebun sfânt este o negare conștientă a frumosului, o respingere a idealului general acceptat al frumosului, mai precis, rearanjare acest ideal pe cap și ridicarea urâtului la gradul de pozitiv din punct de vedere estetic" Dar aceasta este ceea ce este acuzat avangardei prin critica ei din punctul de vedere al "bunului gust" și "idealelor înalte" (exemple din care se găsesc atât în rândul marxiştilor, cât și în rândul autorilor ortodox-religiosi) Avangarda este o artă prostească care merge în mod deliberat la umilire, pentru a-și mutila imaginea estetică, în măsura în care locul sculpturii din expoziție este ocupat de un pisoar, iar locul consonanțelor frumoase și pline de sens este mizerabil, strâmbându-se "la găurile bolovanului protejau adăpostul" Evident, o asemenea prostie este un fenomen anti-estetic, dar în mod pozitiv poate fi definit ca un fenomen religios A M Panchenko crede că "urâțenia prostiei este posibilă și numai pentru că momentul estetic este absorbit de etică Aceasta este o întoarcere la idealurile creștine timpurii, conform cărora frumusețea trupească este de la diavol În prostie, parcă îngheța epoca în care creștinismul și artele frumoase erau categorii antagonice" În acest context, se clarifică sensul avangardei ca negare religioasă a artei prin intermediul artei în sine Arta cade în mizerie pentru a se împărtăși cu soarta Divinului, pentru a-l urma pe calea rușinii și a ridicolului Desigur, avangarda s-ar putea să nu-și stabilească în mod conștient acest scop religios, întrucât ea rămâne încă artă și numai în gestul prin care îndepărtează toate definițiile estetice de la sine se dezvăluie natura ei supra-estetică Religiosul intră aici nu ca un scop de autoafirmare, ci ca un moment de autonegație, motiv pentru care avangarda nu își pune sarcina predicării religioase Acesta nu este un preot care învață de la amvon, ci un sfânt prost întins pe pridvor Este foarte important aici actul de autodistrugere, datorită căruia anti-arta rămâne încă artă, deși include un element religios care o desființează Căci această abolire are loc în propria sa sferă, în timp ce violența socială care vine din exterior desființează însăși sfera artei Trebuie să se distingă două tipuri Lihaciov D S , Panchenko A M , Ponyrko N V Râsul în Rusia antică L : Nauka, S Ibid Secțiunea II Religia în ateism de-estetizarea: întrucât distrugerea artei este un act social, așa cum auto-înjosirea artei este un act religios, dând artei în sine proprietăți noi, paradoxale ale anti-artei În însuși tipul de comportament al artistului de avangardă este expus acest decalaj cu obiceiurile și convențiile mediului social Conceptele "pure" și "sfinte" sunt batjocorite Artistul împroșcă publicul cu scuipat și abuz pentru a le provoca indignarea și batjocura reciprocă " El provoacă constant publicul, obligându-i de-a dreptul să-l bată, aruncând în ei cu pietre, murdărie și canalizare, scuipând asupra lor, insultând simțul decenței" Această caracteristică, dată sfântului nebun, poate fi atribuită formelor scandaloase de comportament ale futuriștilor ruși și italieni, dadaiștilor francezi și suprarealiştilor Scandalul este răsturnarea normelor sociale consacrate, expunerea unui sistem de valori mai profund, paradoxal, în care înaltul capătă masca de jos De fapt, scandalul - în cadrul viziunii legaliste evreiești asupra lumii - a fost comportamentul lui Hristos: cel care s-a declarat Fiul lui Dumnezeu s-a arătat sub chipul unui biet rătăcitor și s-a împrietenit cu vameși, curve Însuși fenomenul prostiei se bazează pe acest paradox original al religiozității creștine, iar arta avangardei reînvie din nou în toată acuitatea experiența de criză a valorilor estetice, morale, care sunt aruncate înaintea Supravalorii a ceva absurd, de neconceput Aceasta nu este o negare a credinței, ci o negare a credinței Chiar și blasfemia, uneori venită din mediul avangardist, poate găsi o paralelă în acțiunile sfinților proști Așadar, "Preafericitul Vasile, în fața pelerinilor șocați, a spart cu o piatră chipul Maicii Domnului de pe Porțile Barbarelui, care din timpuri imemoriale a fost considerată miraculoasă S-a dovedit că un diavol a fost desenat pe tablă sub imaginea sfântă " Multe dintre elementele teomahice ale conștiinței avangardiste ar putea fi explicate printr-o luptă conștientă sau inconștientă împotriva idolatriei Chiar și astfel de declarații șocante de la începutul lui Mayakovsky: "Am crezut că ești un zeu atotputernic și ești un zeu mic, pe jumătate educat Te voi deschide, mirosind a tămâie, de aici până în Alaska" - nu poate fi atribuit departamentului de "ateism științific": în primul rând, pentru că lupta cu Dumnezeu presupune recunoașterea lui ca fiind Viu (amintim lupta lui Iacov cu un străin misterios) ), în al doilea rând, pentru că eroul își dezvăluie implicarea în sensul credinței prin jertfă: "Sunt acolo unde este durerea, peste tot: la fiecare picătură de lacrimă, m-am răstignit pe cruce" Lihaciov D S , Panchenko A M , Ponyrko N V Cit op S Ibid S Secțiunea II Religia în cadrul oteismului Trebuie să distingem între negarea nihilistă, care distruge sensul credinței, și negarea "protestantă", care purifică acest sens Avangardismul este mai aproape de al doilea Oricât de trufaș și comandant arată artistul de avangardă, el are vulnerabilitatea unei victime care se sacrifică voluntar Este nepoliticos cu publicul pentru a se umili în fața lor "A fost dus publicul de la Petrograd, Moscova, Odesa, Kiev la Calvar și nu a fost niciunul care să nu strige: "Răstignește-l, răstignește-l!" Această combinație de îndrăzneală și vulnerabilitate stabilește limite psihologice pentru comportamentul avangardistei -garde Aceasta este, de exemplu, combinația dintr-o poezie a lui Mayakovsky "Nate!" două imagini opuse ale eroului liric: este un "hun nepoliticos", care râde și scuipă în fața ascultătorilor, și are și un "fluture de inimă poetică", tandru și fragil, pe care se va cocoța o mulțime brutală Dacă această dualitate dispare, ca în lucrările post-revoluționare ale lui Maiakovski, unde călcarea grea a hunului a înlocuit "fâlfâitul unui fluture" ("picioarele știu ale cui cadavre ar trebui să meargă"), atunci momentul prostiei creștine dispare, fiind înlocuit de eroismul păgân, iar poetul de avangardă se transformă în "conducător-agitator", împlinind o ordine socială Nu mai șochează publicul, ci încearcă să le stârnească entuziasmul, să conducă alaiul mulțimii Acesta este rolul preotului: să se sacrifice nu pe sine, ci pe alții Preotul este figura centrală a păgânismului, în timp ce prostul, nenorocit, sărac cu duhul este posibil ca fenomen religios doar pe baza creștinismului Așa este diferența dintre două modele de comportament: un artist oficial (în slujba statului) și un artist "boem" care săvârșește un act de înjosire de sine, cel puțin în forme sfidător de obscene Avangarda gravitează uneori spre forme negative de exprimare: limbă, zaum și, în limită, la tăcere cu totul, la eliberarea de semne În acest public, crescut pe imagini tradiționale de vorbire sonoră, elegantă, concepută estetic, blasfemia părea să fie imaginată Dar în futuristul "zaum", care înlătură toate obligațiile poeziei la general acceptat și impune "să onoreze drepturile poeților la o ură de netrecut față de limba care a existat înaintea lor" (din manifestul "Plamuire în Face of Public Taste"), din nou, câteva trăsături ale tratării religioase a limbajului "Înstrăinându-se de societate, sfântul nebun își înstrăinează și limbajul de limba comună" "Scutul de foraj Dyr adăpostit" de Alexei Kruchenykh sau "gzi-gzi-gzeo" de Velimir Khlebnikov sunt legate Lihaciov D S , Panchenko A M , Ponyrko N V Cit op S Secțiunea II Religia în ateism un astfel de fenomen precum "glosolalia, mormăit cu limbă, de înțeles doar sfântul prost, acele "cuvinte mutna" pe care le-a rostit Andrei Țaregradski" Legarea limbii este o modalitate de a exprima lucruri care nu sunt adaptabile limbii, eludând numele Avangarda este dezvoltarea artistică tocmai a acelor zone ale ființei care sunt invizibile, intangibile, inefabile; dar specificul artei constă în faptul că inefabilitatea însăși trebuie rostită (și nu ținută în tăcere), invizibilitatea trebuie arătată (și nu ascunsă în întuneric) Acest paradox al conținutului, negat de propria sa formă, este cel care apropie avangarda de prostia ca tip de spiritualitate Și nu numai în "cuvintele tulburi", ci și în însuși înfățișarea și comportamentul lui Hlebnikov, au existat mulți Krucenykh de la sfinții proști, așa cum subliniază cei care i-au cunoscut "Pielea obrajilor îi era copilăroasă, coș, mereu plină de peri cenușii, crescând în smocuri neglijate, ca a unui pui prost pârjolit Era de statură slabă Îmbrăcat în zdrențe A plâns, a implorat și deodată, dacă s-a demnat, ți-a strigat brusc "Primăvara cu o răsfăț" Vocea i s-a deschis sus, cu un ton atât de nepământean pur, la care soliştii ansamblurilor pop de astăzi se străduiesc în zadar Așa este Alexei Krucenykh în descrierea lui A Voznesensky Această combinație de mizerie exterioară, neglijență, "prostie" cu un ton de voce neașteptat de clar, copilăresc amintește câteva episoade din viața sfinților proști "În lacrimi și mut de copil "ah-ah-ah", nu știm ce să mai spunem, ne sigilăm gura cu tăcere" ("Piatră funerară pentru Danil Vikulin"), Caracteristică este și îmbrăcămintea excentrică în care au evoluat futuriștii - celebra jachetă galbenă a lui Maiakovski, cu care poetul și-a înlocuit jacheta dispărută La origine, este o panglică galbenă, care a crescut treptat în mărime până la o jachetă: "cravată cămașă și cămașă cravată" Din nou, apare o comparație cu veșmintele speciale, mozabile, dărăpănate ale sfântului prost, cu cămașa lui "obscenă" Deci, Andrey Tsaregradsky, după ce a decis să devină un prost sfânt, și-a tăiat mai întâi hainele La toate nivelurile și în toate domeniile existenței sale, sfântul nebun distruge învelișul simbolic al culturii, revenind la goliciune și tăcere, umilind umanul în sine - pentru a înălța divinul Lihaciov D S , Panchenko A M , Ponyrko N V Cit op S Voznesensky A Sobr cit : În vol T M , S - Secțiunea II Religia în ateism Credința avangardă: Dincolo de înțelegere Recenzia lui V I Lenin asupra unui număr de tendințe de avangardă în conversația sa cu Clara Zetkin este cunoscută pe scară largă "Sunt incapabil să consider lucrările expresionismului, futurismului, cubismului și altor "isme" drept cea mai înaltă manifestare a geniului artistic nu le inteleg Nu simt nicio bucurie din partea lor" Aceste cuvinte transmit foarte precis diferența fundamentală dintre percepția artei de avangardă și cea tradițională (pentru secolul al XX-lea - realistă) "Înțelegerea" și "experimentarea bucuriei" sunt principalele criterii de abordare a clasicilor, acele așteptări și cerințe ale publicului pe care este conceput să le satisfacă Desigur, însuși termenul "clasic" este foarte arbitrar și vag și aici are sens doar în contextul termenului "avangardă" "Clasic" în acest context este arta New Age: Renaștere, Iluminism, Romantic, Realist, față de care avangarda este percepută ca o abatere de la normă, o ruptură de tradiții Arta clasică pornește într-adevăr din prezumția de inteligibilitate completă a creațiilor sale Desigur, la scara secolelor, se dezvăluie adâncimea infinită a sensului operelor clasice, incomprehensibilitatea lor de către contemporani Dar pentru contemporanii înșiși, ele erau de înțeles și erau concepute pentru înțelegere Această "transparență" a artei clasice corespundea "transparenței" filozofiei clasice, până la Hegel, pornind de la premisa că realitatea este transparentă până la conceptul că tot ceea ce există este împărțit în rațiune fără urmă "Reziduul" descoperit în urma tuturor acestor operațiuni la gânditori atât de diferiți precum Kierkegaard, Schopenhauer, Feuerbach, Marx, Nietzsche a "nălucit" imaginea clasică clară a lumii, care a fost exprimată în critica la adresa "ideologiei germane", a Iluminismului raționalism, panlogism hegelian S-a dovedit că ființa - groasă, vâscoasă, provenită din principii materiale, existențiale - demonstrează nu o coincidență cu ideea, ci o diferență totală față de aceasta și se dezvoltă după propriile legi, care se află în afara sferei conștiinței de sine Această opacitate a ființei, proclamată de filosofia neclasică, a devenit vizibilă în arta neclasică Acest prim strat de inteligibilitate, care este indispensabil pentru percepția operelor clasice, este înlăturat aici decisiv, ca fals și dăunător, Artă și literatură în acoperirea marxist-leninistă M : Mir, S Secțiunea II Religia în ateism întrucât primul semn al realității adevărate în ciocnirea ei cu rațiunea se stabilește prin intractabilitate, incomprehensibilitate Pentru ca lumina să fie cu adevărat lumină și să dezvăluie puterea influenței sale, ea trebuie să orbească ochii În mod similar, a fi în creații de avangardă face ca mintea să "strângă ochii" și să ne "orbitească" capacitatea cognitivă - dezvăluie calități atât de puternice ale ființei autosuficiente Când Eros în super-povestea lui Hlebnikov "Zangezi" spune următoarele: Umch, Amin, Umch! Dumchi, doamnelor, domchi Makarako Kiocher! Tsitsitsy tsitsytsy! Kukariki kikiu Richie chichi chi-chi-chi Olga, Elga, Alga! Pitz, pach, poch! Oh amachi! - atunci aceste sunete nu conțin nimic transparent pentru minte, din care s-ar putea extrage un conținut, raționaliza sau ideologiza Nu, acesta este un cuvânt "self-made" care a devenit el însuși o ființă, la fel de primar și irevocabil și de neînțeles în sunet ca foșnetul frunzelor sau cântecul păsărilor Odată cu "înțelegerea", dispare și al doilea moment normativ al percepției, "bucurarea" estetică Care este motivul pentru care se bucură de lucrările clasice? Evident, tot aceeași transparență, care în cele din urmă provoacă un sentiment de stăpânire completă a conținutului lor Plăcerea este actul de fuziune completă a subiectului și obiectului, dizolvarea unuia în celălalt, iar arta clasică - de la Shakespeare și Rafael la Beethoven și Balzac - a creat iluzia unei astfel de posesiuni reciproce Desigur, nici un singur cititor sau privitor nu a putut "deține" pe deplin o lucrare clasică, întrucât multe semnificații au rămas nedescifrate, destinate generațiilor viitoare; dar s-ar putea da cu totul în posesia acestei opere, a "a doua", realitate fictivă a ei, care se dezvăluia în ea atât de clar și convex, încât conștiința naturii ei iluzorii a fost forțată să iasă Lucrarea a lăsat cu generozitate privitorul să intre în lumea sa, oferindu-i plenitudinea și libertatea unei vieți imaginare acolo Conținutul acestei vieți putea fi teribil, tragic, nesemnificativ, comic - totuși, aceste diverse sentimente provocau plăcere estetică, deoarece erau deschise empatiei, armonizate în însuși actul percepției Raționalismul artistic și hedonismul, ca ideal realizat de înțelegere și bucurie, sunt trăsăturile percepției "clasice", reflectând transparența și permeabilitatea păgâne Secțiunea II Religia în ateism puntea obiectului tău La urma urmei, el este aici, în această lume, totul întruchipat, deschis spre înțelegere și empatie Arta de avangardă se opune acestui act de fuziune mentală între privitor și operă Mai degrabă ar trebui să provoace iritare, să țină privitorul la distanță, rămânând în zona alienatului, a ciudatului, a necunoscutului Desigur, vă permite să vă oferi diverse interpretări, interpretări - dar acest lucru este departe de a fi la fel cu înțelegerea Prin interpretare, creăm un sistem de concepte izomorf cu sistemul figurativ al operei: să spunem, elementul A înseamnă "a", elementul B înseamnă "b", legătura A - B înseamnă "a - b" Înțelegerea este însă altceva, nu dublarea lucrărilor în sfera conceptelor și conceptelor, ci oportunitatea de a te identifica cu artistul însuși, de a te simți subiectul activității sale semnificative Înțelegerea este unitate, interpretarea este dublarea A interpreta înseamnă "a nu înțelege" și a crea un astfel de sistem de corespondențe care înlocuiește opera și poate fi înțeleasă în locul ei Abundența interpretărilor care apar imediat în jurul lucrărilor de avangardă doar mărturisește incomprehensibilitatea lor fundamentală Nu pot fi însușiți - rămân străini Uneori pot aduce bucurie - dar aceasta este o bucurie de altă ordine decât "plăcerea estetică", este bucuria refuzului de a înțelege și de a se bucura, bucuria existenței independente în fața unui lucru existent independent Este bucuria resemnării față de absurd și respingerea oricărei pretenții de sens O astfel de bucurie poate fi trezită în noi de versetele lui Hlebnikov citate mai sus, care ne tachinează capacitatea de înțelegere cu semnificații vag fulgerătoare de "smulgere", "trezire", "feminitate": "dumchi, damchi, domchi" - și, în același timp, le îneacă zări într-o grămadă de fragmente verbale inerent radiantă, precum "richi chichi qi-qi-qi" Ce ține locul unor categorii estetice atât de bine încercate, precum "înțelegerea" și "plăcerea" în arta de avangardă? Cred că alte categorii apropiate de conștiința religioasă sunt "îndoielile" și "credințele" Dualitatea "îndoială-credință" reflectă existența paradoxală a obiectului religios însuși Se opune absolut tuturor încercărilor noastre de a o înțelege rațional O analiză a acestei paradoxități pe exemplul "ispitei lui Avraam" este dată în celebra lucrare a lui S Kierkegaard "Frica și tremurul" După ce, contrar legilor naturii, bătrânului Avraam și soției sale Sara i s-a dat fiul Isaac, care ajunsese cu bine la tinerețe, Avraam aude glasul lui Dumnezeu în sine, cerând sacrificarea fiului său ca vițel de jertfă Tocmai pentru că această voce Secțiunea II Religia în ateism nu era susținută de nicio dovadă și era închisă înțelegerii, Avraam l-a crezut Exact aceeași relație de îndoială-credință este evocată, după Kierkegaard, de viața lui Hristos, dacă o tratăm nu ca pe o predică veche și, în general, încheiată victorios, ci ca pe niște contemporani care nu au trăit încă să vadă învierea a tratat-o Natura unui fenomen religios este întotdeauna paradoxală, deoarece același comportament "nerezonabil" poate fi perceput atât ca o ispită păcătoasă: ispita de a ucide un fiu, ispita de a lua o persoană pentru Dumnezeu, cât și ca o revelație de sus, o testul credinței Arta de avangardă este și ea o astfel de tentație El readuce însuși cuvântul "artă" la sensul său original, asociat cu "îndemânare", "ispitire" De aceea se vorbește atât de mult despre natura satanică, demonică a avangardismului La urma urmei, chiar și un nebun sfânt, care aruncă cu pietre într-o icoană, scuipă, înjură, poate fi acuzat de blasfemie și indecență Și au fost farisei care l-au acuzat pe însuși Fiul lui Dumnezeu de blasfemie pentru că se numește Fiul lui Dumnezeu Proprietățile religioase ale textului evanghelic constau în aceasta, că ridică din nou și din nou îndoieli, distruge posibilitatea cunoașterii pozitive - iar credința se construiește numai pe aceste ruine "Cred, pentru că este incredibil" Îndoiala elimină dovezile și deschide un loc pentru credință - ca "substanța a ceea ce se spera și certitudinea lucrurilor nevăzute" (Ap Pavel) Pentru aceasta, încrederea în vizibil trebuie să se topească În arta de avangardă găsim aceeași structură ascunsă, inconștientă a experienței religioase care duce de la îndoială la credință În primul rând, o lucrare de avangardă evocă privitorului un sentiment de îndoială și chiar de disperare: nu este clar în ce serie de obiecte ar trebui plasată și cum să o percepă Opera de avangardă oferă nu atât un conținut nou, cât o nouă modalitate de comunicare, adică se structurează ca un obiect neidentificat, a cărui însăși natura estetică este pusă la îndoială Așa sunt lucrările dadaismului și constructivismului, minimalismului și conceptualismului De exemplu, bolovani aruncați în fața intrării într-un muzeu de artă (J Boyce), sau o telegramă trimisă la muzeu despre responsabilitatea artiștilor pentru recentul cutremur (V Komar, A Melamid) Dacă mai avem o poză închisă într-un cadru, atunci dispozitivul comunicativ exploziv se află în interior, la nivelul gramaticii sau semanticii spațiului pictural Chiar și avangardismul "soft" al lui M Chagall, străin de extremele semiotice, ridică îndoieli privitorului orientat clasic: diferite planuri spațiale sunt atât de liber combinate aici, marele este plasat în interiorul micului, toate proporțiile sunt deplasate, alături de calul imens Secțiunea II Religia în ateism capul unor figurine minuscule de îndrăgostiți, un bătrân negru pășește peste o colibă neagră După îndoială, începe o perioadă de tot felul de presupuneri, presupuneri, interpretări, corespunzătoare a ceea ce apare în sfera religioasă ca zonă de zvonuri, zvonuri, legende Întrucât calea spre înțelegere este închisă, există o căutare de soluții, deja, de regulă, mai multe, încercând să ofere o interpretare consecventă a ceea ce este în esență un paradox Astfel, comportamentul lui Iisus a fost interpretat în diferite moduri: el vrea să devină rege al Iudeii; el incită la revoltă împotriva împăratului roman; el intenţionează să distrugă Templul În analiza sa asupra ispitei lui Abraham, Kierkegaard oferă mai multe interpretări posibile ale comportamentului acestui "erou al absurdului" - dar doar pentru a demonstra fragilitatea fiecăruia dintre ele În mod similar, lucrările de avangardă sunt înconjurate de mulțimi de interpreți și, totuși, nivelul de interpretare nu poate satisface cu adevărat pe nimeni: în cel mai bun caz, este spiritual, inventiv, are un interes independent ca operă de gândire, dar viața paradoxală a avangardistei -garde trece pe langa ea si cere credinta Credința este ultimul lucru pe care îl cere arta de avangardă, generând și respingând toate interpretările posibile necontradictorii Îndoiala și disperarea privitorului, care nu înțelege ce vrea să-i spună, nu pot fi rezolvate decât prin credință - credință în acest artist, în această viziune asupra lumii Prin urmare, atitudinea față de artiștii de avangardă este, în principiu, complet diferită de cea față de artiștii clasici, care sunt apreciați în primul rând ca creatori de opere de valoare în sine În lucrările artiștilor de avangardă există întotdeauna acea rămășiță evazivă, indivizibilă, care duce dincolo de cadrul lucrărilor, coincide cu personalitatea creatorului Trebuie să crezi în geniul lui Picasso, Dali, Joyce, Khlebnikov, Artaud, Chagall Sunt mai străluciți decât ceea ce au creat Operele sunt doar semne ale unei grații speciale care îl umbrește pe creator, iar pentru masa admiratorilor, cunoașterea operelor este doar o modalitate de a-l atinge pe creator ca sfânt Extraordinar de sofisticat și sofisticat în percepția sa asupra oamenilor de artă, Vyacheslav Ivanov a spus: "Hlebnikov miroase a sfințenie, simt acest miros de sfințenie imediat după ce intru în camera lui" Iar memorialistul M S Altman însuși, care citează aceste cuvinte, adaugă despre Hlebnikov: "Aici a fost cu adevărat un om nou, nu din neamul nostru, chiar părea, că nu mai era din natura noastră" ziar literar noiembrie Secțiunea II Religia în ateism Întreaga atmosferă a avangardei este cu totul carismatică, pătrunsă de reverență față de oamenii "care nu sunt de natura noastră", înaintea incomprehensibilii unui dar trimis de sus Avangardismul este cultul artiștilor, consacrarea capacității însăși creatoare, care depășește toate lucrările individuale și colective, le aruncă ca ceva mai secundar Tot ceea ce vine de la un geniu este geniu, chiar și o lovitură de pensulă inconștientă sau conturul unui scuipat În arta clasică, "ce" înseamnă incomparabil mai mult decât "cine" Descendenții pot crea un cult al artistului, își pot colecta bunurile personale ca relicve sacre, dar pentru contemporani rolul său se limitează la lucrările create În plus, cultul unui artist mort de mult, venerarea "relicvelor" sale este adesea asociată cu consacrarea principiului popular, național, care este personificat de un clasic - cum ar fi Pușkin sau Yesenin Avangarda, însă, respingând acest vestigiu al religiilor naționale păgâne, stabilește sfințenia unei personalități creatoare individuale, preselectate pentru iluminarea spirituală "Ce" se dovedește a fi valoros în funcție de "cine" a spus-o, a făcut-o, a desenat Tocmai pentru că fiecare operă individuală este discutabilă, credința se îndreaptă direct către creatorul ei Concentrarea asupra obiectului în sine, admirația pentru frumusețea lui, caracteristică artei clasice, este înlocuită de o focalizare pe o personalitate de neînțeles și unică, umbrită de grația creatoare Arta este proprietatea de a fi artist, secretul și revelația personalității din care derivă orice altceva În arta clasică, un artist este cel care creează opere de artă În avangardă, acele lucrări care sunt create de Artist sunt considerate artistice Sunt multe mărturii pe acest subiect, atât de la critici, cât și de la autorii înșiși "Nimeni nu poate spune cu certitudine ce este o operă de artă și cu atât mai mult ce nu este Artistul post-artului redefinește arta până când nu mai rămâne nimic din ea decât locul artistului însuși", scrie unul dintre teoreticienii de frunte de avangardă Harold Rosenberg Ei bine, ce face un artist un artist? Această întrebare nu se pune în lumea post-artistică, unde artistul este considerat forța motrice din spatele tuturor, un fel de cauză principală - și, prin urmare, există în virtutea autodeclarării Când celebrul Andy Warhol a fost întrebat de ce "Fata lui Chelsea" este artă, el a răspuns: "În primul rând, pentru că Această autocaracterizare este atribuită lui P Picasso Secțiunea II Religia în ateism ceea ce a făcut artistul și, în al doilea rând, pentru că s-a dovedit a fi o operă de artă" Chiar și în zorii avangardei s-a născut această definiție a artei ca intenție conștientă, sau mai bine zis, chiar un atribut inconștient al Artistului însuși "Arta, desigur, nu există - și totuși facem artă pentru că este așa și nu altfel", i-a scris Jacques Vache lui André Breton în Acesta este, de fapt, singurul criteriu de diferențiere a operelor de artă de operele neartistice - cine le-a creat? Dacă Picasso face niște păsări din carton și hârtie, acestea sunt fără îndoială opere de artă; dacă o face altcineva - nu artistic, ci decorativ, aplicat, artizanat Dacă Kharms compune glume despre Pușkin și Gogol, acestea sunt opere de artă; dacă altcineva este, atunci este doar o glumă, o glumă, o poveste Nu există și nu pot exista criterii obiective pentru stabilirea valorii cutare sau cutare lucrare, cu excepția unui fel de "justificare prin credință" Credința artistului în sine și măsura în care alții împărtășesc această credință Așadar, valorile clasice ale "înțelegerii" și "plăcerii", bazate pe orientarea către stăpânirea subiectului, înțelegerea și însuşirea sensului acestuia, contopirea cu conținutul său - toate acestea cedează în prim-plan fragmentării inițiale a privitorul și lucrarea Această prăpastie dintre ei este îndoiala și numai credința o poate acoperi În acest sens, avangarda ne readuce la valoarea artei preclasice, medievale, în care nici "înțelegerea" și "delectarea" nu au jucat un rol semnificativ Adevărat, rolul îndoielii în ei s-a redus la nimic, întrucât a dominat credința care era inerentă stării culturii ca atare și nu presupunea un act de liberă alegere De aceea, arta de avangardă, ruptă dintr-o situație de credință prestabilită și de fiecare dată naștendu-o din îndoială, devine uneori și mai "devotată" în patosul ei religios secret decât arta medievală, care a primit credința într-o formă finită din tradiţia culturală în sine Credința de avangardă este îndreptată de fiecare dată către individualitatea unui artist dat, darul său unic Din același motiv, credința de avangardă nu are sau aproape deloc conținut religios conștient Aceasta este o religiozitate neconfesională și, de regulă, inconștientă Conștiința religioasă încearcă să scape de propria ei opoziție Harold Rosenberg Redefinirea artei: arta de acțiune de la pop la lucrările de pământ New York, , p - Dawn Ades Dada și suprarealismul Londra, , p Secțiunea II Religia în ateism volubilitate, îndreptarea și raționalizarea paradoxului originar al credinței Inconștientul religios, care se manifestă în prim-plan, are și propriile sale laturi periculoase - o retragere în amorfitate, transferul predicatelor sacre la obiectele lumești Dar acționează ca o formă de păstrare a altor calități ale religiozității, care se pierd adesea în cadrul unor religii specifice: revărsarea liberă a Duhului, valoarea unui dar individual (aspectul carismatic al credinței), o atitudine vie față de mister și miracol, o disponibilitate de a accepta absurdul ca dovadă în favoarea credinței Credința este mai profundă decât o anumită religie, iar avangarda îți permite să-i reatingi contradicțiile "Visez la o literatură care ar fi creștină mai degrabă inconștient decât ca rezultat al reflecției ", a scris unul dintre cei mai mari poeți ai secolului XX, Thomas Eliot, care a combinat loialitatea fermă față de catolicism cu angajamentul față de poetica avangardă De fapt, avangarda este o formă inconștientă de religiozitate, care în diferite cazuri poate fi combinată cu religiozitatea conștientă (ca în T Eliot sau P Claudel) sau cu indiferența conștientă, chiar ateismul (ca în B Brecht, V Maiakovski) Dacă aceasta din urmă este mai frecventă decât prima, atunci datorită unui paradox deosebit al secolului XX, remarcat de D Lukacs: " O situație paradoxală apare atunci când, tocmai în vremuri de decădere, devastarea tabloului religios al lumea, se naște un atașament mai puternic al artei față de sfera religioasă decât a fost cazul în secolele precedente " Și mai arată că "cea mai recentă artă de avangardă a apărut într-un mod semnificativ în legătură cu o nevoie religioasă" Dar care este această nevoie religioasă? Lukács îl caracterizează drept "amorf, lipsit de contururi", iar acest lucru este adevărat - dacă ne limităm la semne negative: absența formelor și a contururilor caracteristice anumitor denominațiuni Începutul pozitiv al acestei nevoi religioase constă în ascuțirea acelor paradoxuri și presimțiri eshatologice, fără de care se pierde esența religiozității, chiar dacă este susținută de cea mai de încredere autoritate și dogmă fermă Arta celei de-a doua porunci Una dintre trăsăturile comune ale avangardei, caracteristică celor mai diverse curente ale sale, este respingerea realității artistice, a urmăririi formelor realității în sine arta de avangardă, de regulă, Citat conform cărţii: Lukacs D Originalitatea esteticii T M : Progres, S Ibid S Ibid S Secțiunea II Religia în ateism non-figurativ - și aceasta este văzută uneori ca fiind căderea sa morală și estetică, retragerea în solipsism și agnosticism, neputință în fața realității, refuzul de a o cunoaște și de a o reproduce Cu toate acestea, nu trebuie să mergem departe pentru argumente pentru a vedea în non-descriptivitatea avangardei proprietatea artei sacre, care evită asemănările și dublările realității - precum fabricarea monedelor contrafăcute Asemanarea realității este un lucru periculos, deoarece creează iluzia stabilității, completitudinea acelor forme pe care le afișează și tentația de a le diviniza De aceea, a doua poruncă spune: "Să nu-ți faci un idol, nici o asemănare cu ceea ce este sus în cer, sau pe pământ jos, sau în apa dedesubt pământului" (Ex ) : ) Această cerință este clarificată în continuare: "Ca să nu te corupti și să nu te faci statui, imagini ale vreunui idol care reprezintă un bărbat sau o femeie, imagini ale oricărei animale care se află pe pământ, imagini ale oricărei păsări înaripate care zboară sub cer , imaginează orice târâtor care se târăște pe pământ, imaginea oricărui pește care se află în apele de sub pământ Dar dacă devii corupt și faci o statuie reprezentând orice și faci acest rău în ochii lui Domnul, Dumnezeul tău, și-L provoacă: atunci în curând vei pierde pământul Și Domnul te va risipi " (Deut : - , - ) Deci, reprezentarea este rea în fața Domnului Și religiile strict monoteiste, precum iudaismul și islamul, urmează această poruncă, impunând o interdicție în primul rând asupra imaginilor ființelor vii În acest sens, avangarda este o continuare și o dezvoltare a principiului străvechi al non-figurației Dar de vreme ce ea ia naștere pe pământul culturii europene, cu cele mai puternice tradiții picturale ale sale, provenind din întruparea lui Dumnezeu și pictura icoană, dintr-o încercare de a surprinde chipul Dumnezeului întrupat, avangarda admite figurativitatea ca bază supusă ștergerea și distrugerea vizuală În spectrul mișcărilor de avangardă se remarcă cele mai mult sau mai puțin figurative, de la cubism, care dă trăsături geometrice naturii, până la abstractionism, cu geometria sa fantastică În general, avangardismul oferă o imagine a dezintegrarii treptate a figurii - dar pentru ca această dezintegrare să fie vizibilă, figura se păstrează, parcă sclipind la bază Este tăiat și ascuns doar atât de mult încât rămâne clar ce anume este ascuns Așa cum remarcă pe bună dreptate Ortega y Gasset în tratatul său Dezumanizarea artei ( ), "nu este să desenezi ceva complet diferit de o persoană, ci să desenezi o persoană care să semene cât mai puțin cu o persoană; o casă care să salveze doar ceea ce este absolut necesar pentru a putea fi prezenţi la metamorul lui Secțiunea II Religia în ateism fose Este necesar să se concretizeze victoria și să se prezinte în fiecare caz victima sugrumată" În acest sens, avangardismul diferă, desigur, puternic de culturile non-picturale de tip non-european - dar în același timp de cultura picturală europeană clasică Avangardismul este un câmp dureros de luptă între aceste principii, iar pentru a învinge, non-figurativitatea trebuie să-și țină în viață adversarul, să-l comprima strâns într-o îmbrățișare care arată ca strangulare sau mângâiere Abstracționismul nu a devenit și nu a putut deveni direcția dominantă a avangardei, deoarece a obținut victoria la un preț prea ușor - abolind complet obiectivitatea Astfel, a fost desființat și paradoxul care ținea în tensiune pânza avangardă, dând o tragedie vie și dureroasă întregii viziuni avangardiste asupra lumii Nu există nici un mijloc de a distruge aparențe, cu excepția aparențelor înseși Imaginea șterge caracteristicile imaginii Imaginea este transformată în așa fel încât să nu descrie nimic sau să înfățișeze Nimicul în sine Avangarda este super-artă, care trebuie să rămână artă pentru a arăta ceea ce distruge și transcende, altfel va intra pe tărâmul misticismului pur, ezoterismului, teosofiei, tergiei Și acesta din nou este același chin și paradox al credinței care îl fac pe Toma să-și bage degetele în rănile deschise ale Învățătorului înviat "Toma necredinciosul" - spun ei despre el Totuși, această necredință este esența credinței A atinge intangibilul, a vedea invizibilul, dar în așa fel încât secretul să se dezvăluie, rămânând secret și ascuns Este imposibil Iată ce se întâmplă în credință Pornind de la Moise, care i-a cerut lui Dumnezeu garanții sigure că Dumnezeu i-a vorbit din rugul aprins, credința caută dovezi ale invizibilului, dovezi ale incredibilului Desigur, în respingerea figurativului, mai precis, în acceptarea lui ca victimă, avangarda este inspirată nu de moștenirea directă a culturilor monoteiste, ci de un simț viu al crizei civilizației moderne Nimeni nu interzice înfățișarea existentului, dar existentul însuși își pierde imaginea, se descompune și se împrăștie sub suflarea puternică a Duhului, care curăță lumea de crusta materiei Arta își pierde veselia de odinioară: "O, dacă s-ar putea întoarce rușinea degetelor văzători și bucuria convexă a recunoașterii" (O Mandelstam) Acesta este geamătul unui clasic, al unui păgân căzut în epocile "întunecate", unde domnește arta barbară a vieții de apoi necorporale Lumea obiectivă este împărțită în fluxuri de energii, care curg în secret prin fire, în liniuțe și pictograme de computer În: Soarta artei și culturii în gândirea vest-europeană a secolului XX Emisiune M S Secțiunea II Religia în ateism programe Unde este suprafața aici, care poate fi înconjurată cu dragoste cu un ochi rotunjit? Fizica la începutul secolului XX a tras brusc un semnal de alarmă despre pierderea de materie Lumea materială a căzut undeva în iad, în abisul câmpurilor pulsatoare și al energiilor răspândite Cum ar putea arta să nu simtă aceeași prăbușire fatală a platformelor materiale în golurile despărțite? Are dreptate Lukács când a condamnat "capitularea avangardei în fața nevoii religioase moderne amorfe și dezintegrante"? Dar este doar o chestiune de "nevoie" sau realitatea însăși a trezit această sete spirituală în creștere și pierdere a tuturor granițelor, "amorfă", nemărginită? Când lumea devine un pustiu, profetul flămânzește Nu, mai degrabă are dreptate N Berdyaev, care a prins în criza artelor plastice cea mai subtilă dovadă a "răspândirii" materiale a lumii însăși "Lumea se dezincarnează în cochilia ei, se reîncarnează Iar arta nu poate fi păstrată în vechile ei întrupări Adevăratul sens al crizei artelor plastice este în încercările convulsive de a pătrunde în învelișul material al lumii, de a prinde carnea mai fină, de a depăși legea impenetrabilității Așa se realizează soarta cărnii lumii, ea merge spre înviere și spre viață nouă prin moarte Așa-zisa non-obiectivitate a avangardei reflectă mai exact starea de-obiectivată a realității, transformându-se în tremurul "șirurilor" decât obiectivismul harnic înfățișând cochiliile abandonate ale lucrurilor Câtă sumbră și lipsă de suflet emană din această imagine realista socialistă jubiloasă de la mijlocul secolului XX: clădiri noi, sferturi, cărămizi, țevi - această materialitate greoaie este ca o sărbătoare în timpul ciumei! Sufletul pleacă deja în rai - iar copista este ocupată să-și picteze fotografiile vieții, aplicând fard pe obrajii cadavrului Cuvântul artistului de avangardă, ca o rândunică oarbă, se năpustește spre Psyche - "cu tandrețe stigiană și cu o ramură verde"; un gând fără trup se întoarce "în camera umbrelor", "pe aripi tăiate cu cele transparente pentru a juca" (O Mandelstam) Acesta este genul de lume pe care îl recunoaștem pe pânzele lui P Klee, X Miro, în aceste replici ciripit, icoane fără minte Din prelegerile publice "Criza artei", susținute la Moscova la noiembrie (N Berdyaev Filosofia creativității, culturii și artei: În vol Vol M : Art, S - ) "Ceață un șir sună în ceață" - aceste cuvinte ale lui Gogol, repetate de Dostoievski, conturează în mod neașteptat tabloul lumii pe care fizica modernă o dezvăluie în "teoria superstringurilor", fire unidimensionale, continuu oscilante care formează baza materială a Universului Secțiunea II Religia în ateism Avangarda este strâns legată de viziunea apocaliptică asupra lumii, care și-a atins acuitatea extremă în creștinismul timpuriu și apoi, timp de multe secole, a fost înlăturată din tradițiile religiozității lumești Aceste tradiții au atașat în toate felurile pe cei vii de lume, iar apariția artei seculare a urmat tocmai din sarcina de a aranja o casă materială în interiorul pereților Din Renaștere până în secolul al XIX-lea inclusiv, există o lipire a artei la suprafața lumii, până la indistinguirea iluzionistă Dar într-o casă caldă, locuită, vântul le smulge ușile și le închide balamalele, deschide ferestrele În avangardă, doar pentru că este atât de greu de ghicit trăsăturile artei religioase, ea nu precede arta seculară, ci o urmează, ca negație a negației Avangarda este mai aproape de o icoană decât de un tablou și mai aproape de inscripțiile și semnele templelor monoteiste decât de o icoană, căci subiectul ei este trecerea lumii, rulată și sigilată ca un sul, pe ajunul transfigurării " Chipul acestei lumi trece", spune Apostolul Pavel ( Cor : ) - și este posibil să surprindem această lume în alt mod decât prin trecerea, dispariția chipului ei? Avangarda este arta de a construi o imagine prin metoda distrugerii acesteia, detașarea de suprafața vizibilă, aparentă a lumii Acesta este realismul epocii apocaliptice, care a realizat natura iluzorie a oricărui aranjament al lumii în sine și pentru sine - realismul apocaliptic Uneori, arta religioasă este considerată a fi una în care sunt prezentate unele atribute ale religiilor specifice: cruci, cupole, icoane, lumânări (de exemplu, în picturile lui Ilya Glazunov) Dar este destul de evident că arta, care înfățișează atât de viu un anumit obiect religios, care aduce religia în zona obiectivității, nu este deloc neapărat religioasă Religiozitatea nu are nimic de-a face cu accesoriile descrise Poți desena o ceașcă pe masă, sau poți desena o lumânare pe altar și, în același timp, pensula nu se va clatina în mâna unui artist care pictează lumea în detaliile ei strălucitoare și suculente Arta religioasă contemporană nu se joacă cu obiectele religioase, nu obiectivează sacrul, ci rămâne în el "Pătrata neagră" a lui Malevici sau compozițiile lui Kandinsky conțin nu mai puțină concentrare a sentimentului religios, menit să depășească limitele lumii senzuale, decât savurarea senzuală a unui subiect religios a lui Vasnețov sau Nesterov Nu este un lucru sacru, ci Duhul care se aseamănă cu lucrurile "Pătratul Negru" este adâncimea de absorbție pe un fundal alb de repulsie, o imagine vizibilă a lumii care trece, un tunel de tranziție către alte lumi deschise nouă Ceea ce îi face pe unii oameni cu minte religioasă să bănuiască că avangardismul este direct legat de demonismul erei noastre, că Secțiunea II Religia în ateism miroase a răceală demonică și a depravare? Faptul că în lucrările de avangardă absurdul domină sensul, chipul apare în forme alienate, individul este ostil față de sine și dezvăluie proprietățile unei plante, ale unei molecule sau ale unei găuri mai degrabă decât ale unei persoane Prin avangardă, arta absoarbe și își atașează în sine cele neîncorporate și neîncorporabile, astfel de energii care sfâșie orice formă plastică Dar nu este mai corect să presupunem că este realitatea, plină de sănătate, senzual rotunjită, plină de corp, care ar putea mai degrabă să slujească ispitei demonice a omenirii, să-l ademenească pe căile pământești și să se abată de la cele cerești? Conștiința conservatoare, care la un moment dat a coincis cu tradiția religioasă, nu vrea să se despartă de acea realitate iubită, în interiorul căreia structurile organizatorice și ideologice ale religiilor tradiționale se situează cu o mai mare sau mai mică comoditate Au crescut împreună cu lumea pentru condamnarea și distrugerea căreia s-au născut, au intrat în carnea acestei lumi, s-au îndrăgostit de aspectul ei estetic, pe care arta tradițională, "realistă" o expune cu atâta strălucire Între timp, viziunea religioasă asupra lumii nu este prin natura sa deloc conservatoare - este în criză: este prăbușirea tuturor normelor, ruperea tuturor fundamentelor Nimic nu poate rezista ideii apofatice a lui Dumnezeu, care nu este "acesta", nu "aceasta" și nu "aceasta" - nimic din ceea ce este în lume Ce fel de artă poate exprima această profunzime a răzvrătirii religioase împotriva celor revelați și încarnați? Arta de avangardă este religioasă în sensul că religia însăși este avangardă, adică se deplasează "înainte" tuturor rezultatelor finalizate ale procesului mondial, lăsând în urmă tot ceea ce a reușit să câștige dominație și stabilitate Credința de avangardă își găsește locul nu în zidurile templului, ci dincolo de granițele lumii, de unde un nou pământ și un nou cer înaintează rapid asupra umanității, pâlpâind în schițe superficiale și căscandu-se printre straturile decadente ale realității Și, prin urmare, arta religioasă modernă nu este ceva care înfățișează în detaliu un templu, o cruce, o scenă biblică, ci ceva care se adresează invizibilului, care nu a devenit în viața pământească În operele artiștilor de avangardă, realitatea își pierde vizibilitatea și antropomorfismul, devine teomorfă, se pregătește să accepte și să imprime acele forme care duc dincolo de granițele existenței istorice umane Avangardismul este estetica finalului și este pentru artă ceea ce eshatologia este pentru religie: ambele pun sabia între Cuvânt și Lume Arta celei de-a doua porunci este și arta ultimei Revelații Secțiunea II Religia în ateism grija omului Conceptul de "umanism" în Rusia, atât pre-revoluționar, cât și sovietic, a devenit aproape un fetiș - se întâmplă întotdeauna când fenomenul în sine lipsește în viață, nu este cu adevărat stăpânit, practic, nu este adus în experiența de zi cu zi a societății - și atunci rămâne un slogan, un mit, utopie Acolo unde umanismul, adică respectul pentru individualitatea fiecărei persoane, este mai cotidian și mai concret, nu apare acest concept abstract, idolul în fața căruia toți sunt obligați să se plece Să încercăm să percepem acest concept mai sobru, să-l lipsim de farmecele sale magice și de haloul ceresc - atunci va apărea în toată viața de zi cu zi, destul de potrivit pentru implementarea de astăzi sau de mâine Respectați drepturile omului, nu-l puneți sub presiunea statului, asigurați libertatea deplină de mișcare în țară și în lume Programul umanist este epuizabil - și apoi o altă distanță, o altă perspectivă se uită din spatele lui Se obișnuiește să acuze avangarda că dezumanizează lumea - privând-o nu numai de obiectivitate, ci și de umanitate Este adevărat, indiferent cum ai trata-o "Prima victimă a fost o figură umană Impotența artei moderne de a produce în frumusețe, altfel decât în detrimentul frumuseții figurii umane, este un simptom tulburător Dacă este adevărat că trupul uman este cel mai frumos dintre creațiile naturale și că chipul uman este prin natură sacru pentru că exprimă nemurirea sufletului, atunci neputința menționată mai sus, care în diferite grade este inerentă tuturor mari artiști moderni, nu pot fi considerați un mic defect, "- cu note amare gânditorul catolic Jacques Maritain "Din toate părțile ajungem la același lucru - să scăpăm de om", conchide Ortega y Gasset cu satisfacție Întrebarea este ce înlocuiește o persoană în cursul dezumanizării permanente a artei, ce realități strălucesc prin această siluetă goală Nu putem fi de acord cu Ortega că "unde" merge arta este mai puțin important decât "de unde", pentru că o direcție este dată alteia, acesta este un sistem integral, "auto-ghidat" de repere Pentru a depăși "umanul, prea mult uman", avangarda apelează adesea la autoritatea lucrurilor, prezența lor incoruptibilă și aspră, în fața căreia așa-zisa "personalitate" se estompează într-un fel de bulion psihologic lichid Marinetti, apostolul futurismului, a proclamat: "Omul, corupt de biblioteci și plin de muzee, nu mai reprezintă nici cel mai mic interes Jacques Maritain Intuiția creativă în artă și poezie New York, , p - În cartea: Soarta artei Citat ed S Secțiunea II Religia în ateism resa Este complet înghesuit în logică și în virtutea plictisitoare, de aceea trebuie exclus din literatură, iar materia neînsuflețită ar trebui luată în locul lui Psihologia umană a fost drenată până la fund și va fi înlocuită cu versurile statelor a materiei neînsuflețite Trebuie să captezi vârtejul electronic și puternica descoperire a moleculelor" S-ar părea că acest pasaj, care elimină omul din artă, sună absolut hulitor! Dar urmând Marinetti, alte tendințe de avangardă, precum "teatru crud" al lui Antonin Artaud, "noul roman" al lui Alain Robbe-Grillet, în manifestele lor teoretice și practica artistică, au eliminat persoana - "personaj", "personaj" - ca un fenomen complet relicvă, un centru dispărut de activitate anterioară, unde se găsește doar cenușa platitudinilor umaniste Activitatea sa îndreptat către Rock, care cade asupra sărmanei creaturi vorbitoare cu o multitudine de nenorociri tăcute - lumea catastrofelor universale și a energiilor izbucnește într-o lume cultivată confortabilă, în care o persoană își imaginează că este proprietarul Activitatea s-a mutat în structuri: genetice, nucleare, simbolice, subconștiente, care formează o persoană ca o parte evazivă mică și flexibilă a Supersistemului Prin urmare, personajul dispare din literatură ca generator independent de acțiuni, experiențe, intriga dispare ca o succesiune a acestor acțiuni, liniară în timp, ducând la victoria sau înfrângerea personajului În schimb, există un spațiu multidimensional cu dependențe neliniare între toate elementele sale, umane și non-umane - viața spațiului însuși, împărțită într-o multitudine de lumi și câmpuri semantice, printre care sufletul cuiva rătăcește și se caută pe sine Citim, de exemplu, poeziile unui poet aparținând direcției metareale: S-au deschis astfel de foarfece între timp și spațiu încât am depășit posibilitățile oricărei imposturi, închizând obiectele cu mine, am devenit habitatul viziunii întregii planete Fluturare, fluturare (Alexey Parshcikov "Cutremur în Golful Tse")^ "Omul" în acest sistem de coordonate este doar un "impostor", care își imaginează că este mai mare decât obiectele din jur, dar de fapt În carte: Numiți un pică un pică M : Progres, S - Parshcikov A Figuri ale intuiției M : Muncitor Moskovsky, Secțiunea II Religia în ateism este mai mare decât el însuși, depășește "posibilitățile oricărei imposturi", granițele oricărei umanități, când permite prin el să se închidă diferite spații și viziuni El nu mai trăiește în "mediu", ci el însuși devine habitatul a tot ceea ce există, un loc de contact între diferite niveluri și ordine de ființă - și asta nu îi degradează demnitatea, ci, dimpotrivă, îl ridică deasupra acel "eu" autoproclamat cu mândrie cu care s-a obișnuit să se autoidentifice Dezumanizarea este o astfel de dezumanizare a unei persoane care îi permite să atingă niște fundații absolute, supraomenești în sine Spiritul nu se poate reduce la forma unui individ, ci mai degrabă are forma unor roți care s-au deplasat din suflarea Duhului în Cartea lui Ezechiel, iar marginile acestor roți rotative erau pline de ochi (Ezechiel : ) ) Iată arhetipul și prototipul acestui "mediu de viziune asupra întregii planete" avangardiste Nu o perspectivă directă care emană dintr-o pereche de ochi aruncați într-un spațiu imens, ci o multitudine de ochi, de-a lungul marginii, cuprinzând întregul cercul pământesc și vizibili în nenumărate încrucișări de raze de lumină Viziuni ale viziunilor refractate unele în altele Lucrul este contemplat simultan din diferite laturi, dobândind un cristal de viziune multifațetat, voluminos, ca pe pânzele cubiste Dezumanizarea nu trebuie confundată cu antiumanismul Când Mayakovsky scrie: "Îmi place să privesc cum mor copiii", aceasta este o poziție anti-umanistă declarată în mod deliberat, deși extrem de exagerat Dezumanizarea nu este îndreptată împotriva unei persoane, pur și simplu nu vrea să se limiteze la o măsură umană Și nu este nimic de blasfemie în faptul că problematicii umaniste sunt înlocuite de subiecte structurale, compoziționale, lingvistice - lipsite de orice aromă etică și psihologică La urma urmei, omul a preluat locul central în Univers cu doar câteva secole în urmă, în Renaștere, și știe prea bine - spune o conștiință proastă - al cui loc a luat E timpul să mergem! Întregul secol al XX-lea - aceasta nu este atât o "scăpare din om", cât plecarea omului însuși, acum coborându-și cu timiditate ochii, acum repezindu-se înapoi la tronul său gol din Univers Este tocmai triumful omului care, s-ar părea, a preluat complet puterea asupra lumii în propriile sale mâini, după ce l-a ucis pe Tatăl decrepit și și-a însușit plinătatea cunoașterii (știința), plinătatea acțiunii (politica), plinătatea libertății (etica), - tocmai acest triumf al umanismului practic a început brusc să se întoarcă împotriva omului și să-l distrugă Cu cât o persoană, eliberată de tutela supremă, s-a comportat mai activ, cu atât mai repede creștea în jurul său lumea structurilor grandioase și incontrolabile S-a dovedit că el, omul, nu deține nimic, dar totul îi aparține: din exterior - statul, mecanismele sociale, structurile economice, sistemul totalitar; din interior - subconștient, supraconștient Secțiunea II Religia în ateism nie, complexe, nevroze, vinovăție În același fel, el cunoaște și limba, pe care se presupune că o vorbește - dar de fapt el însuși este un instrument al limbajului; toate semnele, sistemele informaționale, pornind de la codul genetic și terminând cu un semafor vulgar, iar în viitor un computer mondial centralizat - toate acestea folosesc o persoană ca mijloc, instrument, purtător, transmițător, ca moleculă vie, flexibilă, ascultătoare a unei noi substanțe inteligente, a cărei structură este stabilită și controlată, desigur, nu de o persoană Alienare Ceea ce este creat de om devine străin pentru el Este o binecuvântare sau o amenințare? Până acum, un singur răspuns a fost acceptat: pericolul cel mai mare amenință o persoană ale cărei mâini sunt dezlegate de libertate și legate de produsele acestei libertăți Dar, poate, alienarea este transferul puterii de la "sclavul rău" la adevăratul proprietar - cel pe care omenirea "nu l-a așteptat", hotărând să ia soarta în propriile mâini Secolului arată clar unei persoane că acolo unde are cel mai mult control, propria sa voință se manifestă cel mai puțin Înstrăinând lumea de om, voința adevăratului Creator este restaurată Deci, dimpotrivă, se oferă dovezi despre o subiectivitate și activitate de stabilire a scopurilor diferită decât și-a asumat o persoană, asigurându-l cu mândrie pentru sine După ce a primit frâiele guvernului în mâinile sale, a putut să se asigure că caii nu-l duc deloc acolo, nu până la vârfurile strălucitoare, ci mai degrabă până la marginea prăpastiei Reține - și se repezi înainte "Puțin mai încet, cai, puțin mai încet " Caii pretențioși au mers la carul secolului al XX-lea - nu vor să se supună Altcineva îi guvernează Avangarda reflectă această situație de alienare și în multe feluri este generată de ea Antropomorfismul se dovedește a fi trecut - se acordă prioritate formelor lucrurilor, planetelor: remorfism, tehnomorfism, cosmomorfism Chiar și cel mai uman: dragoste, slăbiciune, vis - este desfășurat în imaginile topologiei și geometriei, ca proprietăți speciale ale spațiului însuși, uneori rupte în bucăți, alteori prăbușindu-se, alteori răsucite, ca o fâșie Mobius: Distanța dintre tine și mine ești tu Și când stai în fața mea, vorbind despre asta și asta, parcă aș fi făcut din fragmente din mutitatea ta și te uiți în ele și nu te vezi pe tine însuți ca un întreg Este ca și cum o oglindă se rupe în bucăți cu setea ei - aceasta este o sete de a se numi spion pe diferite părți - așa se completează în frunziș mizerabilul copac al dorului, pentru a prevedea panta vântul cu multitudinea lui (Ivan Zhdanov)^ Zhdanov I Cer neschimbat M : Sovremennik, Secțiunea II Religia în ateism Eroina lirică, destinatarul poeziei, nu este un individ separat, ci un sistem de relații care transcende întregul "Tu" este însăși distanța dintre "eu" și "tu", iar ceea ce urmează este o descriere a transformărilor sale: fie în volumul rupt, cu multe fețe al oglinzii, fie în spațiul ramificat oblic al coroanei străpuns de Vantul Moralul și psihologicul sunt inferior aici "versurilor stărilor de materie neînsuflețită", întrucât indivizii înșiși sunt formele plastice ale spațiului care îi leagă și se desfășoară prin ele Dar această materie "inferioară", datorită rezistenței sale la pretențiile etice și a empatiei psihologice, se dovedește a fi un refugiu și un receptacol pentru cu adevărat sacru - Supraomenul Să ne amintim de Cartea lui Iov, al cărei erou, fără nicio vină, lovit de multe nenorociri, o lepră cumplită, strigă către Domnul despre nedreptate, Îl cheamă la judecată Dar discuția despre problemele morale are loc doar atâta timp cât Iov vorbește cu prietenii care îl sfătuiesc să se pocăiască, să-și recunoască vinovăția, să pătrundă adânc în adâncul sufletului uman Nu există nimic egal cu această parte a cărții în ceea ce privește acuitatea conștiinței morale de sine, în ceea ce privește sentimentul de singurătate umană în Univers Dar acum se aude vocea tunătoare a lui Dumnezeu însuși - și așteptăm un răspuns lămuritor la întrebările lui Iov, rezolvând toate îndoielile, dezlănțuind toate răsturnările și întorsăturile disputelor etice Cu toate acestea, Dumnezeu își afirmă înțelepciunea în altceva, aparent complet departe de interesele și întrebările lui Iov " Te voi întreba și îmi explici Cine poate calcula norii cu înțelepciunea lui și poate ține vasele cerului când praful se transformă în noroi și blocurile se lipesc între ele?" ( : , - ) Întregul discurs al lui Dumnezeu este o enumerare iubitoare a creațiilor Sale, de la curcubee la fulgere, de la corbi la leviatan - un inventar al universului cu multe detalii: cum naște o capră sălbatică, aplecându-și și aruncându-și puii din pântece; cum nechează calul; cum este aranjată falca unui leviatan Niciunul dintre acele concepte care au abundat în disputa anterioară ("drept", "răi", "dreptate", "vinovăție", "judecata", "pedeapsă"); nici un indiciu de raționament etic și psihologic - și acesta este răspunsul grandios al lui Dumnezeu la Iov Cum poate Iov să înțeleagă planul lui Dumnezeu pentru sine dacă nu știe cum să păstreze ploaia și de ce se aprinde curcubeul? Păcatul întunecă ochii unei persoane într-o asemenea măsură încât o încurajează să vorbească și să se gândească numai la sine Etica și psihologia sunt fructe culese din pomul cunoașterii binelui și a răului, iar Dumnezeu cheamă omul să se întoarcă la pomul vieții, la întreaga structură a lumii, unde fiecare făptură este o mărturie a slavei Domnului și scrisoarea Înțelepciunii Sale De aceea Dumnezeu vorbește nu ca un judecător care rezolvă disputele omenești, ci ca un firesc Secțiunea II Religia în ateism un ralist, ca un tehnolog care face elemente frumoase, "vase ale cerului" și "porți ale pământului", "rezervoare de zăpadă" și "fundații ale pământului", "germeni de iarbă" și "picături de rouă" - și iubindu-le cu dragoste de maestru Este imposibil să obții cea mai înaltă înțelepciune pe căile cunoașterii binelui și răului, dar numai calea vieții duce la ea Acesta este sensul religios al "materiei nevii", așa este lirica "stărilor moleculare", asistat și cântat de cel mai mare textier al tuturor timpurilor - Creatorul lor Toate aceste lucruri dezvăluie în cele din urmă o natură teomorfă - înțelepciunea și puterea Celui care le-a creat Și, prin urmare, arta de avangardă, privând o persoană de un punct de plecare privilegiat, face o nouă lovitură de stat "coperniciană", plasând în centrul Universului nu "al propriu", ci "străin", "altul", "de neînțeles" , "ascuns" - "strălucirea lucrurilor înseși", în spatele căruia stă înțelepciunea misterioasă a Creatorului În lucrările de avangardă, în spatele unui morman de forme materiale, vegetative, geometrice, non-umane, se poate ghici suflarea unui spirit diferit, mai înalt, care a pătruns aceste lucruri din interior, le-a stăpânit pentru el însuși și le-a făcut calea ele ne apar "Picioarele lui sunt ca niște țevi de cupru; oasele lui sunt ca niște vergele de fier; acesta este vârful căilor lui Dumnezeu " ( : ) Nu este vorba despre un om despre care se spune "top", ci despre un hipopotam, în care oroarea și misterul puternicelor forme de viață non-umane sunt cel mai clar reprezentate Astfel de "picioare ca țevi de cupru" și "oase ca bare de fier" pot fi văzute în picturile lui Salvador Dali și Max Ernst Avangarda este plină de admirație religioasă pentru inumanul din lume și din omul însuși - aceasta este religiozitatea revenită la originile ei preumaniste și în același timp străduindu-se spre sfârșitul timpurilor Este omul, creat "după chipul și asemănarea" lui Dumnezeu, lipsit de orice privilegii? Nu, conform Cărții lui Iov, el are un privilegiu - să asculte de Dumnezeu Omul nu este vârful căilor lui Dumnezeu, dar cu omul Dumnezeu vorbește despre căile lui O persoană își păstrează demnitatea în fața lui Dumnezeu, rămânând în afara imaginii lumii desenate de El, unde totul este acolo: cerb și cai, ploaie și grindină, nori și stele - nu există doar o persoană Dar omul, Iov, îl ascultă pe Dumnezeu Același lucru este valabil și pentru artiștii de avangardă - nu există niciun om pe pânzele lor, dar, desigur, sunt îndreptați către om O persoană este demnă să vadă și să perceapă totul, rămânând dincolo de vizibil, în adâncurile unde este îndreptată vocea lui Dumnezeu Și în aceasta se manifestă un fel de castitate a artei avangardiste - înfățișând umanul în forme reificate, alienate, îl lasă pe persoană însuși dincolo de limitele imaginii De aceea, cu greu se poate fi de acord cu Ortega y Gasset, care deduce din dezumanizarea artei noi "definitiva" Secțiunea II Religia în ateism calitate" ca "nedepășire", adică absența oricărei indicații de "altul", "de altă lume" "Arta, eliberată de patosul uman, și-a pierdut orice transcendență, rămâne doar artă, fără pretenția de a mai mult" Pretențiile, probabil, s-au moderat: înălțimea de la care arta preda, conducea, denunța vicii, ridica virtuți, era susținută tocmai de "pateticile" cunoașterii umane și ale puterii umane Dar transcendența nu este deloc culmea îngâmfarii omenești, ci mai degrabă profunzimea umilinței umane În acest sens, dezumanizarea artei este un semn al transcendenței sale tot mai mari Arta este eliberată de o atitudine religios reverentă față de subiectul său, o persoană, și se adâncește în domeniul libertății cu adevărat religioase, care nu mai este supusă vreunei obiectivări De fapt, odată cu dezumanizarea artei, începe o nouă istorie a transcendenței artistice, care și-a depășit limita principală - antropocentrismul - și acum se deplasează liber sub forma unei negare a etapelor anterioare ale mișcării sale Nu de aceea direcțiile artei de avangardă se schimbă atât de rapid, una după alta: cubism, futurism, dadaism, suprarealism, constructivism, absurdism, minimalism, conceptualism? care înlătură orice formă de obiectivitate atinsă ca fiind întărită, întunecând adevăratul Ușoară Rupând de figurativitatea și antropomorfismul, avangarda restabilește sarcinile religioase ale artei - purificarea de subiectivitatea umană, ascensiunea la Subiectul cel mai pur și lipsit de imaginație Dar acest lucru se realizează tocmai prin desacralizarea și deconstrucția întregii lumi subiect-umane care domină civilizația modernă Spre deosebire de arta sacră a Evului Mediu și de arta seculară a New Age, avangarda este arta sacră a epocii secularizate De aici atitudinea sa tensionată, de luptă mondială față de realitate și, în același timp, atitudinea sa idolatrică față de idealurile religioase tradiționale Soarta artei Citat ed S Secțiunea II Religia în ateism Capitolul Conceptualismul și teologia vidului Tărâmul fațadelor și puterea numelor După cum sa menționat deja, în teologie, alături de direcția kaphatică, "afirmativă", care face anumite judecăți pozitive despre natura și proprietățile lui Dumnezeu, există una apofatică, "negativă" Ea exprimă transcendența absolută a lui Dumnezeu prin non-identitatea Sa, alteritatea față de toate manifestările vizibile și desemnările posibile, prin negarea numelor și atributelor Sale Orice definiție se dovedește a fi incomensurabilă cu ceea ce ar trebui să rămână ascuns în sine de Absolut În atitudinea sa față de cea mai înaltă realitate, avangarda este și ea, parcă, împărțită în două direcții, care pot fi desemnate condiționat prin aceiași termeni Avangardă - - expresionismul, futurismul, constructivismul, suprematismul - a fost predominant catafatic, în sensul că a încercat să surprindă și să surprindă pozitiv unele emanații superioare ale Spiritului - ca în poezia și proza lui A Bely sau în pictura lui Kandinsky și Malevici Cu toate acestea, creșterea ulterioară a alienării sociale - prin războaie mondiale și revoluții - a dezvăluit o barieră mai densă între artă și Spirit decât a fost intenționat inițial Utopismul avangardei timpurii a fost compromis și respins tocmai de experiența realizării acestor utopii în practica istorică însăși, care a dezvăluit oroarea și mizeriea acelor "realități superioare", pe care Mayakovski și Malevici le-au cerut întruchiparea literală - în etica și ontologia comunismului mistic, iar într-o altă versiune politică - Marinetti Și acesta este parțial motivul pentru care avangarda celei de-a doua apeluri, a doua jumătate a secolului XX mai degrabă distopică, plasând în orizontul artei o mulțime de lucruri complet lipsite de principii, pur comerciale (pop art) sau semne complet fără rost, pur ideologice (sots art) Cea mai influentă tendință în arta rusă din anii - - conceptualismul - parcă eliberează deodată atât lucrurile, cât și semnele de responsabilitatea reciprocă, mai exact, le introduce în câmpul "corespondenței iresponsabile", unde semnele umflate în sensul lor și lucrurile sărace în obiectivitate sunt chemate să depună mărturie unele despre altele Să luăm, de exemplu, lucrările lui Ilya Kabakov: Garbage Novel (în șaisprezece volume) și Garbage Collection "Roman" - o serie de albume, unde cusute și dedesubt Secțiunea II Religia în ateism sunt lipite documente învechite, chitanțe îngălbenite, bilete, cupoane, mostre de carton și alte gunoaie "Colecția" constă din particule de gunoi de zi cu zi lipite de un suport masiv de lemn: puf, fire, așchii, ochinks - tot ce zace pe podea, sub canapea, cândva înghesuit într-un colț sau a fost îngropat în adâncurile sertar Privind peste un fleac după altul, la început nu înțelegi de ce sunt reuniți și ce fel de idee artistică vine aici Între timp, pe fiecare articol este atașată o etichetă, care reamintește când și în ce legătură a fost cumpărat, ridicat, folosit, aruncat, oferind o scurtă informație despre circumstanțele cotidiene însoțitoare Toate elementele de gunoi sunt strict documentate, nu există nimic întâmplător în ele, nici haos, ca într-un depozit obișnuit - dimpotrivă, sunt foarte atent selectate, aranjate în rânduri ordonate longitudinale și transversale pe un suport, lipite cu grijă într-un album Această ordine ideală, potrivită unei arhive de stat sau unui muzeu al unei persoane istorice, precum și stilul protocolar al descrierilor, intră în conflict evident cu nesemnificația exponatelor în sine Aici este o bucată dintr-un fel de frânghie și aici este o sămânță dintr-un măr - și totul este comentat cu minuțiozitate uscată, care s-a lipit de lucruri istorice Și deodată înțelegi semnificația comună atât a acestei ordini, cât și a acestei nesemnificații Ordinea este ceea ce ar trebui să devină viața noastră, ceea ce încercăm să facem din ea, iar nimicul este ceea ce constă cu adevărat Fiecare semnătură de sub expoziție este un impuls pasional, disperat, către sens și eternitate, care se stinge prin fragilitatea și inutilitatea gunoaielor care sunt catalogate cu atâta sârguință O papură și stingerea ei: o mână de cenușă Rigurozitatea - și vanitatea ei: o grămadă de gunoaie Gunoiul, strâns atât de atent de Kabakov, vă permite brusc să cercetați viața colecționarului, și chiar a lui, ca ceva întreg Nu este format din astfel de particule de praf? Dar întâlnirile? Dar bolile? Dar frici? Dar speranta? Nu au fost, în final, doar o schimbare, măturare, acumulare, rarefiere a acelorași particule de praf? Și deodată, din acest gunoi, se tipărește în inimă biblia: "Praf ești și în țărână te vei întoarce" Cu nesemnificația ei, creația conceptuală face pe cineva să experimenteze cu umilință nesemnificația propriei vieți, iar dacă un gest ulterior este justificat, atunci cineva lovește fruntea pe podea, plânge și se roagă: "Ai milă, Doamne!" Căci omul nu produce altceva decât praf, pentru că el însuși constă din el În cuvintele lui Gogol, "la ce gunoi și neînsemnătate poate ajunge o persoană" - evident, la aceeași din care a ieșit Nu un avar, nici un ticălos, nici Plyushkin - inevitabil fiecare persoană din natura lui căzută Secțiunea II Religia în ateism Și acum - o examinare tristă și admirativă a rezultatului obiectiv al vieții sale în toată diversitatea sa strălucit selectată și la nesfârșit bizar Tema gunoiului capătă un sens profund eshatologic de la Kabakov - ca un rămas bun de la materialitatea prăfuită a lumii Toată viața, plină de detalii nesemnificative, devine în cele din urmă una dintre ele - un puf care zboară ușor Conceptualismul, doar unul dintre numeroasele curente ale avangardei occidentale din anii , a primit o semnificație deosebită în Rusia datorită unei anumite "congenialitate" cu tipul de conștiință artistică care domină aici Literatura saturată ideologic este ușor de tradus în limbajul schemelor anti-artistice - concepte care se prezintă ca concepte de lucrări dispărute și deja, de fapt, inutile De ce să creați un alt cântec pe tema "dragostei și vieții" sau "admirării pentru Pușkin", dacă L Rubinstein a scris deja "Viața este dată unei persoane pe viață ", iar Prigov a adăugat: "Pușkin este zeul patron şi părintele popoarelor "? V I Lenin a scris: "Socialismul fără oficii poștale, telegrafe, mașini este o frază goală!" Aceasta este cea mai goală frază - ceea ce a scris Lenin Ar mai putea adăuga: fără orașe, fabrici, produse, oameni Și în loc de "socialism" ar putea scrie: "comunism, capitalism, civilizație, societate, omenire " Totul s-ar potrivi, pentru că în fraza lui Lenin există nici gând, nici mesaj, ci doar o schemă abstractă a propoziției, în care orice subiect este combinat cu orice predicat și obiect Mașina logică a lui Raymond Lull ar putea produce o astfel de expresie printre mii de altele "Natura fără plante și animale este o expresie goală " "Un oraș fără străzi și piețe este o frază goală" "O casă fără pereți și acoperiș este o frază goală " Aici conceptualismul găsește astfel de modele verbale goale și produce cvasi-mesaje din ele, și chiar cu semnul exclamării lui Lenin, cu o angoasă de dreptate etern contestată Conceptualismul a intrat atât de organic în spațiul culturii noastre pentru că era deja plin de "idei" rătăcitoare - atât de nelegate de orice artă încât ei înșiși Poezii poeților conceptuali au fost publicate pentru prima dată în următoarele publicații: Poezie tânără Poezii Articole Texte Moscova: scriitor sovietic, ; Nekrasov vs Poezii dintr-o revistă Moscova: Prometeu, ; Prigov D Lacrimile sufletului heraldic M : Muncitor Moskovski, ; Dosar personal Nr : Almanah literar și artistic / Comp L Rubinstein M : V/O "Soyuzteatr" STD URSS Ediția principală a literaturii teatrale, Ulterior, au fost adunate în diverse colecții și antologii, de exemplu: Poeți conceptuali: Prigov, Rubinshtein, Kibirov M : MK-Periodika, Secțiunea II Religia în ateism au început deja să fie percepute ca "artă", ca gen de artă specială de a genera "idei" "Avem un drum pentru tineri pretutindeni", "eroi trăiesc în apropiere", "fericirea generațiilor viitoare", "ne-am născut pentru a face un basm să devină realitate", "dacă partidul va ordona, Komsomolul va răspunde " Da!"" Recitiți de la an la an lista de subiecte, oferită școlarilor sovietici pentru eseuri de examen la literatură, și veți primi cheia nu numai a metodei misterioase a "realismului socialist", ci și a unui ghid destul de precis al literaturii conceptuale Diferența este mică, dar totuși semnificativă Realismul social din abundență a creat imagini inferioare, ilustrative în raport cu ideile supraevaluate Conceptualismul dezvăluie inferioritatea ideilor în sine și le recreează în imagini complete artistic Dacă "ideologia" strică arta, atunci arta se răzbună, expunând corupția ideii în sine - atât de deliberată încât este deja lipsită de sens, atât de "depășind" încât deja a "smuls" Conceptul este reversul "idealului", complet scăpat și ucigând toate ființele vii, dar a reușit să înșele atât de mulți oameni încât vrei să-l atingi încă o dată pentru a te convinge de autenticitatea neautenticității sale Conceptualismul ne oferă o asemenea plăcere - râzând, să ne despărțim de sperietoarele imaginației noastre, asigurându-ne că aceștia nu sunt "oameni ai viitorului", ci doar imagini de afiș sau manechine îmbrăcate, cu care cumpărătorul nu vrea să fie (care , apropo, este diferența dintre propagandă și publicitate) Dar de ce textele conceptuale sună atât de plat, stângaci? Oare pentru că în spatele lor se ghicește un volum semantic, pe fundalul căruia - în contrast cu care - par plate? Umilirea vorbirii, vulgarizarea sensului este un mod de a indica o altă realitate, tăcută, pentru care nu există și nu pot fi cuvinte Orice valoare este diminuată în asumarea unei astfel de Supervalori Nu poate fi dezvăluit, ci doar ceea ce este Nihilismul afirmă puterea, mândria, adevărul negației Conceptualismul îmbracă negația în zdrențuri atât de vechi de vulgaritate și prostie încât se neagă pe sine Nihilismul afirmă negația Conceptualismul neagă afirmația Aceasta este diferența dintre râsul satanic, care distruge credința, și râsul unui nebun sfânt, care dezvăluie un idol Orice afirmații: înalt, adevărat, sfânt, etern - arată vulgar, îndepărtat în poetica conceptualismului Aici se cuvine să ne referim la Pseudo-Dionisie Areopagitul (secolul al V-lea d Hr ), întemeietorul teologiei apofatice: "Pentru că ea (cauza a tot, supravaloarea - M E ) nu poate fi atinsă de gândire Ea nu mănâncă Secțiunea II Religia în ateism nici cunoaștere, nici adevăr, nici împărăție, nici înțelepciune, nici unitate, nici unitate, nici divinitate, nici bunătate, nici spirit, așa cum o cunoaștem noi Conceptualismul este lipsa de sens a ceea ce știm pentru a cunoaște mai bine ceea ce nu știm În sine, această cunoaștere depășește conceptualismul, dar ignoranța "dezvăluie întunericul tăcerii tainice, depășind orice lumină" (Pseudo-Dionisie, "Teologia misterioasă") De aceea orice extaz iluminist este blocat și înlăturat prin tehnici conceptuale, această tehnică de eliminare a constrângerii ideologice ale conștiinței și de vindecare de la socionevroze, pentru a conduce mai adânc în întuneric care depășește lumina, în profunzimea ambiguității care depășește claritatea Chiar și "adevărul", "binele", "înțelepciunea", "spiritul" - toate acestea sunt dezlipite și citate în spațiul conceptual, ca aparținând altuia, spuse de altcineva Potrivit lui Pseudo-Dionisie, " inconsecvențele, mai mult decât asemănările, sunt potrivite pentru ascensiunea minții noastre în tărâmul spiritualului Vederi sublime i-ar putea sugera în mod înșelător cuiva că ființele divine sunt oameni de aur sau strălucitori, captivanți, purtând haine strălucitoare Tocmai pentru a preveni o astfel de neînțelegere în rândul celor incapabili să se ridice deasupra frumuseții vizibile, teologii evlavioși au condescendent atât de înțelepți și sublim la inconsecvențe nepotrivite " De exemplu, Dumnezeu este asemănat cu un unguent cu miros dulce sau cu o piatră de temelie, sau se folosesc imagini animale: un leu, o panteră, un leopard, un urs În cele din urmă, cea mai josnică și nepotrivită, și deci cea mai evlavioasă, este asemănarea lui Mesia cu un vierme din psalmul mesianic: "Eu sunt vierme, și nu om, ocară între oameni și dispreț între oameni" ( Ps : ) În acest fel, înțelepții lui Dumnezeu "cinstează manifestarea nepotrivită, astfel încât lucrurile divine să rămână inaccesibile celor neinițiați" Supravaloarea se dezvăluie "incongruent", în lucruri joase, și cu cât cităm mai multe cuvinte despre ea, cu atât ne apropiem de cuvântul ei "autor" despre noi înșine, care este tăcerea A asculta compoziții conceptuale înseamnă prin plictiseală și un gol sfâșietor care înlătură toate "categorii" artistice și "patos" ca vulgar, străin, asculta Pseudo-Dionisie este citat din cartea: Anthology of World Philosophy T M : Gândirea, S Pseudo-Dionisie Ierarhia Cerească Operele complete, trad de Colm Luibheid New York, Mahwah: Paulist Press, , p Ibid , p Cam la fel, bazându-se pe Pseudo-Dionisie, Toma d'Aquino scrie în "Rezumatul Teologiei", în secţiunea "Natura şi Regiunea Învăţăturii Sacre" (art , răspuns la a -a obiecţie) Secțiunea II Religia în ateism a deveni mut, a privi în întuneric, a deveni surd și orb, apropiindu-se de Absolut ca negație a tuturor afirmațiilor O astfel de prezentare a Absolutului "pe măsură ce urcă, devine din ce în ce mai concisă și, după ce a atins scopul ascensiunii, devine complet amorțită și se unește complet cu inexprimabilul" ("Teologia misterioasă") Este posibil ca tehnica u-eliminării să fie la fel de caracteristică artei mari ca și tehnica o-eliminării și deseori acţionează împreună: unele elemente ale realității sunt introduse în modul automat de percepție, în timp ce altele sunt îndepărtate din acesta Unele sunt ascuțite prin ștergerea altora Deci, Pușkin în "Eugene Onegin" (cap , XXII) elimină din percepție, printr-o enumerare grăbită, elementele obișnuite ale vieții teatrale: "Mai cupidon, diavoli, șerpi Sar și fac gălăgie pe scenă; Lachei încă obosiți dorm pe haine de blană la intrare, Nu încă Nu încă Nu încă Prin însăși sintaxă, Pușkin caută să automatizeze unele elemente pentru a înstrăina și a sublinia pe altul: plecarea prematură a lui Onegin din teatru, încălcarea convențiilor estetice Cele mai comune cuvinte: "Și Oneghin a ieșit; se duce acasă să se îmbrace" - par "detașați" pe fondul cuvintelor "eliminând" De fapt, asta face arta - regruparea elementelor existente ale realității: unele sunt accentuate, altele sunt retușate, astfel încât, în primul rând, să se câștige însuși contrastul dintre artă și realitate În aceste scopuri este necesară o radieră, la fel ca și un creion de subliniere Dacă înstrăinarea, așa cum am menționat deja, vă permite să re-percepți materia lumii, atunci eliminarea, sau "peeling", îndepărtează toate straturile de materie unul câte unul, lăsându-ne singuri cu vidul universal Acesta poate deveni un obiect al experienței religioase, pentru că este imaginea Absolutului însuși întoarsă către noi - mai precis, mereu "întors", ascuns El este prezent în lume prin absența lui El se afirmă prin negarea tuturor afirmațiilor despre sine Peeling-ul este o tehnică care exprimă o nevoie religioasă modernă, care este îndreptată cultural și geografic de la Apus la Est, de la formele pozitive ale Bobotezei la forme goale care dezvăluie Nimicul pur în sine (ca în taoism, budism) Cultura rusă se dovedește a fi un mediu intermediar necesar pe această cale mondială de căutare a lui Dumnezeu În epoca post-Petrine, Rusia a stăpânit și a propagat un număr imens de forme "parcă" Secțiunea II Religia în ateism Cultura occidentală - dar aici toate își pierd sensul substanțial, strălucesc prin acel iluzoriu și gol care se îndreaptă spre ei și îi îmbrățișează dinspre Est Și, totuși, acest gol din Rusia nu apare ca un obiect religios autosuficient, căruia i-ar fi săvârșit închinarea și să i se dedice practica rituală și asceză Golul de aici este pliat în formele culturii în sine și este practic inseparabil de ele Este imposibil să scoți în evidență acest gol în forma sa pură, la fel cum este imposibil să evidențiem o substanță culturală independentă, lipsită de acest gust al golului, de această convenție, de nominalitatea existenței sale Petru a ordonat Rusiei să "se formeze" astfel încât să existe ziare, fabrici, universități, academii și au apărut, dar în forme artificiale, incapabile să-și ascundă intenția, ordinea ordonată a apariției Și, prin urmare, prezența tuturor acestor forme indică în același timp absența propriului conținut organic în ele, golul care se învârte în ele, ca umezeala în bile de praf De fapt, avem de-a face cu caracterul conceptual, sau nominativ, al întregii civilizații ruse, alcătuit din multe etichete frumos și plauzibil scrise: acestea sunt "alegeri", aceasta este o "constituție", aceasta este "democrație", dar toate acestea nu au crescut din pământul național, dar au fost plantate deasupra - poate că va prinde rădăcini Conceptualismul este esența și sufletul acestei culturi, desfășurate sub formă de nume și încercări grandioase de a da autenticitate a ceea ce este numit Începând cu Petru, și posibil chiar mai devreme, totul a plecat dintr-o idee, dintr-o idee, dintr-un concept la care realitatea a fost adaptată Dar nu a fost acoperit complet, s-a scufundat, s-a prăbușit, s-a răspândit în bucăți, așa că ideea a degenerat într-un concept care să-și demonstreze speculativitatea și necoincidența cu realitatea Conceptul grandios care a predeterminat soarta ulterioară a culturii ruse a fost, desigur, Petersburg însuși - capitala europeană a Rusiei, ridicată pe mlaștina Chukhon " Petersburg, cel mai abstract și intenționat oraș de pe întreg globul", scria Dostoievski , care simțea perfect, din interiorul ființei sale petersburghe, toată fantasticitatea realității rusești, care în niciun caz nu converge cu ea însăși, ci toate constă dintr-un fel de ficțiuni, intenții, delir și viziuni care s-au ridicat ca bezna peste putrezite, nepotrivite pentru construirea solului Fluctuația a fost pusă chiar în temelia capitalei imperiale, care a devenit ulterior leagănul a trei revoluții Conștientizarea pretențioșiei ei, Dostoievski F M Note din subteran // Dostoievski F M Poly col cit : În vol T L : Nauka, S Secțiunea II Religia în ateism "idealitatea", care nu a găsit un teren solid în sine, a dat naștere unuia dintre primele și cele mai strălucite concepte verbale ale culturii ruse - în Dostoievski: "De o sută de ori, în mijlocul acestei cețe, mi-a fost întrebat un vis ciudat, dar obsesiv: "Ce, cum se va zbura și se va urca această ceață, nu va merge cu ea întregul oraș putred și sclipitor, nu se va ridica împreună cu el ceața și va dispărea ca fumul, iar fosta mlaștină finlandeză va rămâne, iar în mijlocul ei, poate, pentru frumusețe, un călăreț de bronz pe un cal cu respirație fierbinte și condus Imaginea, ca și cum tocmai ar fi coborât din pânza unui artist conceptual, este destul de imaginabilă, de exemplu, de un maestru precum Eric Bulatov Nu, nu din avangarda occidentală, ci mai degrabă din această ceață putredă de Petersburg și "visul obsesiv" al lui Dostoievski, a ieșit conceptualismul modern Așa este estetica conceptualismului, care arată realitatea semnelor numai în lumea realităților fantomatice și abolite Marchizul de Custine, care, potrivit lui Herzen, a scris "cea mai distractivă și inteligentă carte" despre Rusia, a exprimat cu acuratețe acest caracter conceptual al civilizației noastre, în care planul este mult mai real decât produsele produse după acest plan "Rușii au doar nume pentru orice, dar nimic în realitate Rusia este o țară a fațadelor Citiți etichetele - au civilizație, societate, literatură, teatru, artă, știință, dar de fapt nici nu au doctori dacă suni accidental un medic rus în apropiere, te poți considera un om mort în avans " Comparați: un oraș construit pe o mlaștină este un medic care trimite pacienți în lumea următoare Ideea nu numai că se desprinde de realitate, dar o întoarce în batjocură pe dos Și nu numai un observator occidental, ci și un admirator al rădăcinilor ruse, unul dintre cei mai sinceri și înfocați slavofili, Ivan Aksakov, observă aceeași "deliberare" în civilizația rusă "Totul la noi pare să existe, nimic nu pare grav, real, dar are aspectul a ceva temporar, fals, ostentativ, și toate acestea de la cele mai mici fenomene la cele mai mari Se pare că avem legi și chiar Scriitorul are mai multe variante asupra tematicii acestei viziuni, care l-au frapat profund, inclusiv la persoana I: în "O inimă slabă" ( ), în "Visele Petersburgului în versuri și proză" ( ), în schițe pentru "Jurnalul unui scriitor" ( ) Marchiz de Custine Nikolaev Rusia M , S Secțiunea II Religia în ateism volume de cod de legi între timp, jumătate din aceste departamente nu prea există, iar legile nu sunt respectate" Aici chiar și modelul intonației converge cu marchizul de Custine: "Au o civilizație - dar de fapt "; "Se presupune că avem legi, dar între timp " Ambii scriitori, din puncte de vedere opuse, remarcă "descurajarea" și natura himerică a civilizației ruse Pentru marchizul de Custine nu este suficient de european, pentru Aksakov nu este suficient de rus Dar există un singur motiv - natura ostentativă, înșelătoare a civilizației A fost asimilat în formele sale exterioare, lipsit atât de un adevărat conținut european, cât și de un conținut rusesc intern, și rămâne tărâmul numelor și al aparențelor Este această civilizație nominativă, care constă în întregime din nume și își dezvăluie natura în arta conceptuală, care de fiecare dată ne arată o etichetă ruptă din vid Nu din acest nominativ(tm), pură denumire, provine puterea nomenklaturii, atât de prevestitoare în epoca sovietică (din latină potep - "nume"), adică persoane care nu au fost alese de nimeni și nu o meritau în oricum, dar au fost numiți "secretar", "director", "instructor" și au primit putere prin dreptul acestui nume? Conceptualism - un set de etichete, o colecție de fațade, un sat Potemkin, pe a cărui fațadă este scris "satul Potemkin" Spiritualitatea primei zile a creației Se pare că Rusia nu și-a găsit încă vocația religioasă, nu și-a dezvoltat o viziune asupra lumii care să-i permită să trăiască în armonie cu intuiția sa elementară a infinitului Negarea religioasă a culturii Gogol-Tolstoi și negarea revoluționară leninist-stalinistă a religiei doar mărturisesc acele goluri prin care spiritul inexistenței pătrunde în Rusia Spiritualitatea rusă a fost și rămâne spiritualitatea primei zile a creației, când Duhul s-a înălțat peste apele întunecate fără margini "Pământul era fără formă și gol, și întunericul era peste fața adâncului și Duhul lui Dumnezeu plutea peste ape" (Geneza : ) Abisul nu a luat încă Duhul în sine ca principiu al diviziunii și formei, nu a fost împărțit în lumină și întuneric, uscat și umezeală Materiale pentru fiziologia societății ruse Un mic cititor pentru adulți Opiniile rusești despre ei înșiși Adunat de K Salkovsky SPb : Tip A S Suvorina, S Secțiunea II Religia în ateism lânceind din golul înconjurător și din imensa sarcină a creației lumii Acesta este Spiritul dinainte de formarea materiei lumii, încă năvălindu-se, amenințător, târându-se peste fața întunecată a abisului, peste elementul de apă instabil Într-o asemenea stare a Duhului, este înfățișată Rus', unde, parcă, nu avusese loc încă crearea lumii Aici Spiritul, nerisipindu-se în diviziunile materiei, este și mai întreg, puternic, formidabil, nu are nicio "apariție" ca însuși câmpia nemărginită, unde, potrivit lui Gogol, "totul este în mod deschis pustiu și chiar nimic va seduce și va vrăji ochiul" Și mai departe: "Dar ce fel de forță de neînțeles, secretă te atrage? De ce se aude și se aude necontenit în urechile tale cântecul tău melancolic, năvălind pe toată lungimea și lățimea ta, de la mare la mare? Ce cheamă, și suspine și prinde inima? Această putere de neînțeles și secretă este cuprinsă de Duhul, care încă nu a format nimic și nu a prins el însuși contur, dar, ca o pasăre-troika sau ca un cuvânt-cântec fără început, se înalță peste abis - și nu dă un răspuns la întrebarea, unde este, troica? , se repezi sau de ce ea, cântecul, se aude Apropo, biblicul "Duhul lui Dumnezeu plutea" în ebraică este transmis printr-un verb care denotă mișcarea unei păsări, așa că nu degeaba Gogol, contemplând "săracul, împrăștiat și inconfortabil" pe Rus de la distanța sa minunată, vede o "pasăre troika" zburând deasupra ei Și gânditorii religioși și profeții filozofici ruși vorbesc despre același lucru: că Rusia are nevoie de o altă religie, nu de ortodoxie și nici măcar de creștinism, ci de alta, direct deschisă spre abisul spiritului, pre-, super-și extra- uman D S Merezhkovsky notează la F Dostoievski "contradicția dintre această conștiință (religioasă), care cu orice preț vrea să fie ortodoxă, și experiențele religioase inconștiente care nu se încadrează în Ortodoxie" "Dar adevărata sa religie, dacă nu este încă în conștiință, atunci în cele mai profunde experiențe inconștiente, nu este deloc Ortodoxia, nici creștinismul istoric, nici măcar creștinismul în general, ci cea care se află în spatele creștinismului, în spatele Noului Testament - Apocalipsa, Venirea, al treilea Testament, revelația Al treilea ipostas al divinului - religia Duhului Sfânt" Prin urmare, arta rusă este în esență "spirituală" - nu numai în N Gogol, F Dostoievski și L Tolstoi, ci și în M Gorki, V Mayakovsky și A Platonov, și mai departe - în I Kabakov, D Prigov, V Sorokin, T Kibirov - deloc pentru că arta este pusă în slujba unui scop religios extern și ideală pentru aceasta, ci pentru că arta umple golurile religioase cu "spiritualitatea" ei Merezhkovsky D S În apele liniștite: articole și studii din diferiți ani M : Sov scriitor, S Ibid S Secțiunea II Religia în ateism Nu este nici măcar artă ca formă-creare, o creație pricepută a formelor perfecte și complete, ci mai degrabă artă, adică înmuierea unui lucru în vopsea, dizolvarea lumii în viziunea artistului, impulsuri ale spiritului care atacă obiectivitatea într-o vagă sete de transformare a lui Arta rusă (spre deosebire de arta occidentală), ca și gândirea rusă (spre deosebire de filosofia occidentală), este acea formă aproximativă, vagă, în care se revarsă ceea ce rămâne nemanifestat din punct de vedere religios: dor și plângere spirituală, întrebări despre ultimele semnificații ale ființei, la care niciun crez nu dă un răspuns Rusia încearcă și nu reușește să găsească o soluție la câteva dintre principalele sale componente religioase - păgânismul, creștinismul, cultul confucianist al statului și negativismul contemplativ budist Experiența bizantină a creștinismului de stat, îndumnezeirea puterilor pământești și cerești convergente în figura monarhului, au deschis, desigur, calea încercărilor rusești de sinteză religioasă, dar aici acest "bizantinism" s-a suprapus unui aspect mobil emoțional și nedezvoltat cultural baza, care mai târziu a devenit cunoscută drept "spiritualitate" "Spiritualitatea" este o marcă comercială a civilizației ruse la fel de mult ca și raționalismul francez, empirismul englez sau pragmatismul american Spiritualitatea rusă, care nu se poate distinge întotdeauna nici măcar de suflet, este, desigur, o nucă greu de spart pentru construcțiile teologice, pentru că trebuie să ții prea mult cont, pentru a căsători Germania cu India, Franța cu China, Bizanțul cu Scitia, Shambhala cu Utopia sub amenințarea eclectismului nesfârșit, care, totuși, poate fi înțeles nobil sub numele de "Eurasianism" sau "misiune mondială" Această căutare a universalității, de regulă, a dus la grotescul în adevăratul sens al cuvântului, la contopirea formelor incompatibile, pe care Sots Art, conceptualismul sovietic târziu și post-sovietic, cu intuiția sa crudă a eșecului oricărui proiect religios și cultural, jucați Și, prin urmare, cu o dragoste deosebită pentru Rusia, unde această inconsecvență este cel mai ușor dovedită și arătată, ca obișnuita "pandare", sublimarea vizuală și verbală a unui obiect care dispare la nesfârșit și, în același timp, înecarea în mlaștină a urmelor oricărei acțiuni constructive Conceptualismul însuși este creația apofatismului rus, impunerea negativismului răsăritean asupra patosului pozitiv al revelației creștine și a formelor pozitive ale civilizației occidentale Impunerea confucianismului rus asupra budismului rus a dat naștere fenomenului comunismului sovietic, cu cultul său al ierarhiilor și ceremoniilor sociale și, în același timp, pasiv, indiferent, Secțiunea II Religia în ateism mod de viaţă ascetic-vid Prin urmare, conceptualismul este și o "ramură subsidiară" a ideologiei comuniste, care, după ce și-a recunoscut falimentul, își vinde ultimele bijuterii de familie pe piața Sots Art la un preț mic Lipsa de exprimare a "spiritului rus", care a aruncat o altă carapace, sovietică, se dezvăluie în conceptualism ca principală tendință literară, artistică și culturală generală a anilor - (Ilya Kabakov, Erik Bulatov, Dmitri Prigov, Lev Rubinshtein, Vladimir Sorokin, Timur Kibirov și alții) Conceptualismul exprimă acele mișcări primare, primitive, haotice ale sufletului, "mormăieli pe jumătate" care nu pot fi întruchipate adecvat într-o formă articulată ideologic - și, în același timp, nu pot fi întruchipate în altceva decât în aceeași ideologie, deja complet eviscerată, lipsită de sens Nici creștinismul ortodox (din păcate?), nici marxismul-leninismul (din fericire?) nu au reușit să absoarbă "spiritul rusesc", să îl sistematizeze, să-și satisfacă în mod rezonabil nevoile de bază, să construiască punți peste abis, să creeze condiții pentru o separare pașnică a religiei și secularul, politica și cultura Aceasta este, după părerea mea, principala răscruce a Rusiei moderne - ceea ce a fost exprimat "neîndemânatic" în chemarea lui Elțîn adresată intelectualității de a crea o "ideologie națională" Dar rămâne întrebarea: cum să împace oamenii cu ei înșiși, să deschidă o cale de ieșire din inconștient în conștiința de sine, astfel încât unul să nu-l suprime pe celălalt și, la rândul său, să nu explodeze cu ea? Cum să găsim pentru inconștientul religios și filozofic niște forme mai largi și care acceptă viața decât Ortodoxia ascetică și bolșevismul ateist? Paradoxul religios al civilizației ruse sistem minus Așa se conturează calea specială a Rusiei în mijlocul a două mari sisteme spirituale, dintre care unul pornește din realitatea prezentă și explică toate iluziile ca fiind produsul său, iar celălalt afirmă că realitatea în sine este iluzorie și țesută în vălul pestriț al Maya , care trebuie aruncat - atunci Nimicul Absolut va fi expus Necesitatea de a combina acest lucru, chiar și cu prețul absurdului, este incomprehensibilitatea și incomprehensibilitatea vocației religioase rusești În Occident, se realizează în formele de cult și cultură dezvoltate de catolicism, într-un sens pozitiv al prezenței lui Dumnezeu Desigur, toate curentele subversive, de opoziție, de la protestantism la existențialism, au fost îndreptate împotriva acestei pozitivități, dar ele nu fac decât să confirme Secțiunea II Religia în ateism faptul religiozităţii pozitive a Occidentului Răsăritul, dimpotrivă, a dezvoltat cea mai subtilă intuiție religioasă a Vidului, definind sensul vieții umane ca o respingere a oricărei pozitivități și o apropiere a Nimicului, a libertății și eternității sale Rusia, în schimb, nu poate face o alegere între aceste sisteme globale de viziune asupra lumii, combinându-le în contradictoriu fie în "ortodoxie", cu înstrăinarea ei de cultura seculară, fie în "comunism", cu opoziția sa față de cultul religios Pozitivitatea este afirmată ca ideal și distrusă în practică, care ea însăși cade din când în când în idealism, negat violent în teorie Acest sistem de negație de sine, în urma căruia un plan măreț este citit doar pe o frunte de bronz și o statuie frumoasă se sprijină pe o mlaștină mlăștinoasă, este jucat, destul de conștient, în conceptualism, care, poate, acoperă misterul vocaţiei religioase a Rusiei "Nimic" este dezvăluit aici nu în golul său original și pur, ci ca auto-ștergerea formei pozitive, ca natura iluzorie și lipsită de sens a pozitivității în sine Afirmarea negației universale (nihilismul) este combinată cu negația afirmației în sine (apofatismul) Totul este implicat în paradox și rezolvat în absurd Experiența inutilității pozitivității în sine, care totuși trebuie să rămână pozitivă pentru a-și demonstra iar și iar inutilitatea, este nucleul experienței religioase rusești Aspectul își expune și își face vizibil propriul aspect Este greu să nu folosești un cuvânt la modă care a intrat în uz la începutul anilor : "prezentare" La acea vreme, în Rusia sărăcită și în declin - cu pasituri - se țineau în fiecare zi "prezentări" solemne: fie o companie, fie o societate mixtă, fie un festival de film, fie o expoziție, fie o nouă revistă, club, partid, mișcare, asociere Toate acestea sunt forme de civilizație occidentală, pe care Rusia le-a așteptat în șaptezeci de ani de vid social și le-a absorbit cu nerăbdare; dar nu s-au altoit, anume ce s-a prezentat Nu s-a vorbit despre existența ulterioară a acestor firme și asociații, deoarece marea majoritate a acestora s-au destrămat instantaneu, fără a lăsa nimic în urmă, cu excepția prezentării în sine Se presupune că toți acești euro Bineînțeles, această confruntare dintre Est și Vest se manifestă rareori în forma ei pură, completată de opoziția lor față de ei înșiși sub forma unor mișcări neortodoxe, "eretice" Dar exact asta este tendința Albert Schweitzer a scris: "Atât în gândirea indiană, cât și în cea europeană, afirmarea și negația lumii și a vieții există una lângă alta; cu toate acestea, cea din urmă predomină în gândirea indiană, iar prima prevalează în gândirea europeană" (Est-Vest Cercetare Traduceri Publicaţii M : Nauka, , p ) Secțiunea II Religia în ateism Instituțiile europene și democratice pătrund în Rusia prin faptul prezentării lor și rămân pe acest pământ doar o scurtă fulgerare de Jupiteri și de bâlbâiala beată a Saturnaliilor Niciunul dintre participanții la aceste evenimente publice, cu discursuri, coniac, caviar, stridii, nu poate garanta sincer că motivul prezentării nu va dispărea mâine - dar aceasta este satisfacția majorității că sunt prezenți la prezentare și mâine poimâine vor fi prezenți la alte prezentări, iar această "prezentabilitate" este întreaga viață a societății Evenimentul este din nou înlocuit de propria idee, schemă, concept, ca în poeziile lui Prigov și, de fapt, întregul proces de europenizare a Rusiei post-comuniste a devenit o "prefață" de-a dreptul Nu partide, nu întreprinderi, ci toate noile concepte de partide și întreprinderi sunt create Sub socialism au existat planuri, după socialism au fost prezentări, adică o imitație nu a viitorului, ci a prezentului Cultura este ținută la nivelul conceptului - nu este afirmată sau distrusă, ci rămâne ca dovadă a ceea ce poate fi cultura atunci când nu există Pătrunderea directă a avangardei artistice în realitatea politică s-a putut observa în activitățile "gărurilor de tehnologie politică", maeștri ai PR și ai artei actuale de la sfârșitul anilor și începutul anilor Una dintre figurile de frunte și curatorii artei de avangardă, Marat Gelman, s-a mutat la curatorii de organizare a petrecerilor, aproape fără a-și schimba metodele de lucru Și-a început activitatea în acest domeniu cu "acțiuni de farsă", și a încheiat cu partidul Rodina, care este larg reprezentat în parlament În iunie , la Muzeul Politehnic din Moscova, sub auspiciile Galeriei Marat Gelman, a avut loc un spectacol-acțiune "Petrecerea la cheie" Fiecare dintre solicitanți a trebuit să-și ofere programul politic Câștigătorul, pentru programul căruia au votat majoritatea ascultătorilor, a primit un premiu drept recompensă - un pachet de documente pentru un partid politic înregistrat la Ministerul Justiției Artiști celebri de avangardă Oleg Kulik (Partidul Animalelor), Anatoly Osmolovsky (Panica), Alexander Brener (Partidul Torpilelor Neghidate), Yefim Ostrovsky (Partidul Drumurilor Netede) și-au prezentat proiectele De atunci, puține s-au schimbat: o avangardă -proiectul de gardă alcătuit din pereți galerii trece cu ușurință în "realitatea" politică, sau mai bine zis, realitatea însăși dezvăluie trăsăturile proiectului Dar costul unei astfel de organizari de petrecere artistică a crescut dramatic: dacă la mijlocul anilor un lot mic putea fi achiziționat pentru de mii de dolari, atunci zece ani mai târziu a costat de zece ori mai mult, aproximativ jumătate de milion Interviu cu Marat Gelman în revista online Versiya aprilie (http://versiasovsek ru/material php? ) Secțiunea II Religia în ateism Satul Potemkin apare în Rusia nu doar ca o înșelăciune politică, ci ca o expunere metafizică a înșelăciunii oricărei culturi, a oricărei fapte pozitive Aceasta este o înfățișare de acest fel, care aproape că nu-și ascunde înșelăciunea, dar nici nu o distruge intenționat, ca Maya, o iluzie, ci are grijă de păstrarea ei ca aparență, fără a intenționa să fundamenteze și să completeze nimic Stratul intermediar dintre "este" și "nu este" este linia de-a lungul căreia alunecă această "rătăcire fermecată" a spiritului rusesc Și acesta este locul intermediar al acestei experiențe religioase între Est și Vest: clădirile semi-iluzorii ale lumii pozitive, în care vântul cutreieră liber - clădiri, cu tot aspectul lor arătând că nu vor fi niciodată finalizate, că nu au fost a început deloc pentru a primi desăvârșire, dar pentru a rămâne în acest mijloc fericit, fără a umple nimic, dar nu complet gol, în tărâmul "momentului oprit" Nu goliciunea unui loc complet gol, deșert sau pustiu, dar nici completitudinea lucrărilor de arhitectură în turn și turlă, ci construcția eternă, "construcție pe termen lung", "neterminată", în care grinzile și tavanele sunt la fel de semnificative, prețuite ca niște găuri, goluri între ele Este obligatoriu să începem - dar în nici un caz să terminăm, interdisciplinaritatea unui spirit liber, care este în egală măsură străină atât de practica contemplativă orientală a negării lumii, cât și de patosul activ occidental al ordinii mondiale Desigur, este foarte riscant să împingi viziunea asupra lumii a unui întreg popor în limitele "specificității", dar poate că tocmai acesta este punctul: nevoia de forme pozitive, tangibile pentru procesul continuu de "anihilare" a acestora Același lucru, însă, poate fi definit în alt mod: ca necesitatea de a fixa material însăși urmele acestei anihilări, astfel încât vidul să nu atârne în aer ca nimic, ci să arate ca o absență semnificativă a unor elemente care conferă culturii completitudine și autosuficiență Aproape toți străinii notează și noi înșine putem vedea că în înfățișarea orașelor și clădirilor rusești există un fel de ponosit imobil, dărăpănat, ca și cum ar fi inerent însuși spiritului acestor locuri - și de îndată ce unele noi, "de marcă" Apare o clădire "nouă", cum în următoarele zile va fi atât de "moderat" zdruncinată, smulsă, lipită cu bucăți de hârtie, stropit cu slop, încât va căpăta, vrând-nevrând, aspectul unui neterminat unu Și aceasta nu este doar o caracteristică a secolului prezent, ci și a trecutului glorios De fapt, chiar și un astfel de "gardian" al Rusiei precum K Pobedonostsev, care a încercat în toate modurile posibile să conserve țara, a recunoscut eșecul L I Nevler a scris despre acest lucru cu o acuratețe remarcabilă în articolul "Cultura nepoliticosului" (Arta decorativă, , nr ) Secțiunea II Religia în ateism aceste încercări din cauza lipsei însăși substanței care ar putea fi sigilată și protejată La urma urmei, poți salva doar ceea ce există deja, ceea ce a apărut deja și nu a căzut încă; iar ceea ce se află într-o stare pe jumătate construită pe jumătate distrusă nu poate fi păstrată, nu poate fi decât construită mai departe - sau mai departe distrusă "Nu trebuie decât să te plimbi pe străzile unui oraș mare sau mic, printr-un sat mare sau mic, pentru a vedea deodată și la fiecare pas ce prăpastie de îmbunătățiri avem nevoie și ce masă de fapte părăsite, instituții neglijate, împrăștiate temple" Dar tocmai această fragmentare, abandon și neglijare se păstrează în Rusia - ca o combinație unică de conservatorism și nihilism, ca o conservare a negativității în sine, un monument durabil al distrugerii unui monument Este greu de determinat ce este: spațiu cultural "pe jumătate plin" sau "pe jumătate gol", dar prezența acestor două jumătăți este la fel de necesară, astfel încât una o conturează și o scoate în evidență pe cealaltă În comparație cu numele, care denotă "ideal" o anumită completitudine a obiectului, obiectul în sine se dovedește a fi viciat, ceea ce joacă arta conceptuală Dar, făcând acest lucru, stăpânește, mai precis, "înstrăinează", ne demonstrează clar natura "apofatică" a viziunii noastre asupra lumii, care se îndreaptă spre Absolut într-un mod ciudat, de mijloc, expunând semnificația absenței sale pe fundalul ceva concret prezent Este ca și cum nu o atracție "magnetică" față de actele Absolute, ci un impuls "reactiv" de repulsie din toate formele parțiale ale întruchipării sale De aici lipsa constantă, oarecum mistică, a unor elemente din structurile existente, cu exces de altele, care se manifestă la toate nivelurile: de la viața de zi cu zi până la cele publice și de stat Boris Pasternak a scris în de la Sverdlovsk, unde a plecat într-o călătorie de afaceri pentru a aduce un eseu despre colectivizare sau industrializare din Urali: "În oraș există un telefon, dar se deteriorează în fiecare zi În hotel este curent, dar se stinge La fel cu apa, la fel cu oamenii, la fel cu mijloacele de comunicare Toate servesc doar jumătate, suficient pentru a te smulge de abilitățile cu care o persoană face față unei vieți lipsite de apă curentă, telefoane și electricitate, dar destul de imaginabilă și reală, atâta timp cât este adevărată în sine Cu alte cuvinte, civilizația este prezentă aici doar cât să scoată o persoană din modul natural de viață și să-și facă propriile lacune cu atât mai tangibile Materiale pentru fiziologia societății ruse S Citat conform cărţii: Bykov D Boris Pasternak M : Young Guard (ZhZL), S - Secțiunea II Religia în ateism Iată situația de la sfârșitul anilor Brutăria are pâine dar fără zahăr, dulciuri, dar fără prăjituri În unele științe există teorii interesante, dar aproape că nu există o bază experimentală (fizică), în altele există multe cercetări empirice, dar nu există teorii generalizatoare (majoritatea științelor umaniste) În sistemul politic există un singur partid, deși acest element este în mod inerent parțial și presupune prezența altora ("partid", de fapt, înseamnă "parte") În sistemul economic există producători și consumatori, dar nu există elemente intermediare între ei care formează piața După prăbușirea URSS și venirea la putere a "democraților" conduși de Elțin, multe s-au schimbat radical și chiar s-au răsturnat, dar, în ciuda schimbărilor uriașe, exemplele de "minus-sistemism" din Rusia post-sovietică au continuat să multiplica: "Există libertate, dar nu există constituție Există parlament, dar nu există parlamentarism Există un imn, dar fără cuvinte Există un steag, dar nici o stemă Sunt magazine, dar nu există mâncare Sunt prețuri "eliberate", dar nu există indexare a salariilor și a pensiilor Există "privatizare", dar tot nu există proprietate privată Există partide, dar nu există un sistem multipartit Și așa mai departe la infinit " În cele din urmă, nu cu mult timp în urmă, Mihail Gorbaciov a repetat formula marchizului de Custine, referindu-se la Rusia lui Putin: "Avem un parlament, dar este greu să-l numim parlament în sensul tradițional al cuvântului Avem tribunale Avem de toate, dar în același timp, nu avem nimic Totul este doar decorațiuni " Toate acestea sunt exemple împrăștiate, dar pot fi multiplicate fără număr, așa că definirea unui anumit tip de civilizație ca sistem cu o lipsă semnificativă de elemente necesare se sugerează de la sine O poți numi o "societate a deficitului" sau un "sistem minus", dar esența este aceasta: absența necesară a ceva necesar Pe scurt și cel mai expresiv, esența acestui minus-sistem este surprinsă de Woland în Bulgakov: " Ce-i cu tine, orice ai rata, nu este nimic" ("Maestrul și Margareta", cap ) Acest "sistem minus" este cel care favorizează în mod neobișnuit dezvoltarea artei de avangardă (dacă nu este ea însăși un produs al acesteia) - este construit și pe "scăderea" anumitor elemente din structura universului Ne aflăm într-o lume a curbei, răspândirii Golitsyn V Timpul schimbărilor globale // New Russian Word (New York) iulie , p Telegraf, http://newsru com/russia/ mar /got html Secțiunea II Religia în ateism suprafețe, unde nu există linii drepte (S Dali), sau în lumea liniilor drepte, rigide, unde nu există suprafețe (P Mondrian), ambele aceste mișcări artistice operează în cadrul aceleiași paradigme, un sistem de avans -arta gardă, care, spre deosebire de clasică, reproduce universul nu ca un "plus-sistem" complet, ci ca un set de "sisteme-minus" divergente, cu defectele necesare - conexiuni presupuse, dar ratate Acel "sistem minus" în care trăim, parcă coborât din pânza unui artist de avangardă Drumuri care duc la satele dispărute; sate spre care nu duc drumuri; clădiri care nu devin clădiri; constructori de locuințe care nu au unde să locuiască etc , etc Aceasta este gândirea avangardă în forma sa cea mai pură, reproducând imaginea unei lumi "trecătoare" în care ceva a căzut și a rămas ceva, ca la mișcare lentă, asemănător cu realitatea unui vis Conceptualismul acoperă tărâmul ciudățeniei logice ale "sistemului minus" - relația dintre nume și obiect, discrepanța dintre etichetă și realitate (eticheta pe care scrie "zahăr" împodobește un borcan de muștar; profilul lui Lenin pe o reclamă la Coca-Cola ) Dar dacă luăm latura obiectivă reală, vizuală, a unei astfel de existențe, atunci oricare dintre tendințele avangardiste, de la expresionism la suprarealism, ar putea găsi aici o natură excelentă, parcă creată după legile fanteziei minus Nu de aceea toate aceste direcții au fost atât de mult timp sub cea mai strictă interdicție, încât ar putea reproduce această realitate așa cum este, adică tocmai ca una în minus? Prin urmare, particularitățile civilizației ruse provoacă ele însele gândirea de avangardă, care nu se dezvoltă din realitate, ci, parcă, scădea unele elemente din ea, adaugă altele, astfel încât sistemul se află în discordie cu el însuși Dar dacă undeva un astfel de mod "anorganic" de a gândi și de a acționa era organic, atunci este aici, în Rusia, unde realitatea însăși construiește ficțiuni care o anulează Un anume "masochism", fragilitatea și suferința inerente ființei, duc la "sadismul" ideii Conceptualismul nu este doar o tendință artistică, ci poate însăși sursa și secretul culturii ruse, care a fost introdusă și stabilită prin decizia șefului statului - nu din inima și obiceiul poporului, ci din capul chibzuit al liderului Petru I a fost un mare, dar nicidecum primul și nu ultimul conceptualist de stat: a fost urmat de alți reformatori radicali care, ca Ugryum-Burcheev, au început să construiască Rusia din cap - iar capul însuși era un mecanism de ceasornic, cu un organ blocat pe un fel de idee transformatoare Secțiunea II Religia în ateism Singurul merit al conceptualității și avantajul ei față de încarnările sale anterioare este că ea recunoaște și expune acea natură etichetă, care a fost ascunsă cu grijă de "ideologice" și "planificate", încercând să predea legile istoriei drept proprietăți ale realității însăși Conceptualitatea este acea etapă a dezvoltării ideologiei în care nu mai încearcă "să-și treacă creațiile ca pe altceva decât ceea ce sunt ele cu adevărat" (Feuerbach), ci își expune caracterul artificial și violent, fals-deliberat Conceptualismul este o critică nu atât la adresa unei anumite ideologii, cât la ideologia ideologică în general: îndepărtându-se treptat de la viață într-o distanță utopică abstractă, ideile se ocupă apoi de ea destul de concret și istoric - piratare până la rădăcină Conceptualismul nu își articulează convingerile - el zdrobește credințele false Împiedică îngustarea credinței la o mărturisire și apoi transformarea ei în închinare - închinare în locul lui Dumnezeu însuși Conceptualismul este asemănător cu ceea ce în sfera religioasă se numește pocăință și provine din nevoia de autopurificare Spre deosebire de predicarea care reface lumea, pocăința este adresată lui însuși de către păcătos Nu afirmă nimic despre Dumnezeu, ci admite apostazia de la Dumnezeu Obiectul pocăinței este întotdeauna retragerea, ignoranța, nerealizarea Mai mult decât această ignoranță, nu ne este dat să știm De aceea nu merită să puneți artei avangardiste problema credinței - o declară respingând întrebarea Secțiunea III Ateismul în cadrul teocrației Trandafirul lumii și Împărăția lui Antihrist Religiozitatea, așa cum este revelată în cultura rusă a erei sovietice, are puține în comun cu mărturisirea conștientă a unei anumite credințe După cum am menționat mai sus, secretul culturii sovietice a rămas complexul edipian, exprimat în răsturnarea cultului Tatălui și construirea unei viziuni "științifice" asupra lumii, sfințind simbolismul incestului Sub denumirea de "materialism" s-a ascuns un cult păgân exprimat științific al copulării omului cu forțele fertile ale naturii Această religiozitate ascunsă a ideilor atee a fost completată de ateismul ascuns al ideilor religioase Poate cea mai originală lucrare religioasă a erei sovietice a fost tratatul lui Daniil Andreev "Trandafirul lumii", care proclamă teocrația mondială a viitorului Daniil Leonidovici Andreev ( - ) este un fenomen unic în cultura rusă: poet, romancier, gânditor, istoric Dar mai presus de toate, un vizionar ale cărui viziuni și "auziri" ale lumilor cu alte dimensiuni sunt compuse într-un grandios filozofic și epopeea mistică "Trandafirul lumii Metafilosofia istoriei" ( - ) "Trandafirul lumii", care uneori este comparat cu "Divina Comedie" a lui Dante, este o panoramă a lumilor alte-materiale, de la "fundul galactic" până la "sakuala iluminării", prin care autorul ne ghidează cu încrederea unui martor ocular Daniil este fiul cel mai mic al scriitorului Leonid Andreev, care, parcă, și-a asumat povara tatălui său de întrebări metafizice afurisite - și, în același timp, a primit cheia rezoluției lor Însăși soarta lui Daniil creează un câmp magnetic în jurul cărții sale: a fost scrisă în închisoarea din Vladimir, unde autorul a petrecut zece ani ( - ) ca prizonier politic, percepând cu urechea interioară dezvăluirile acelor voci pe care le-a identificat cu spirite mai înalte și șoferi Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații umanitatea Închiderea în cameră l-a eliberat pentru rătăcirile transfizice în trecutul și viitorul numeroaselor lumi care alcătuiesc structura multistratificată a Universului După ce a fost eliberat, Daniil Andreev a reușit să-și încheie lucrarea principală cu câteva luni înainte de moartea sa De la mijlocul anilor "Trandafirul lumii" începe să se răspândească în samizdat, câștigând mulți admiratori și fiind perceput ca piatra de temelie a unei religii unificate a viitorului După publicarea "Trandafirul lumii" și a cărților de poezie ale lui Andreev , numele său devine central printre mișcările cosmosofice și istoriozofice ale gândirii ruse, revenind la moștenirea lui Nikolai Fedorov, Nikolai Roerich, Velimir Hlebnikov, Konstantin Ciolkovski, Vladimir Vernadski și încercarea de a sintetiza științele naturale și sociale cu perspective religioase ale omenirii și experiența istorică a Occidentului cu perspectivele mistice ale Orientului În vremurile post-sovietice, "Trandafirul lumii" este o sursă de inspirație pentru diverse curente de gândire socială Vesticii liberali, susținătorii pluralismului religios, comuniunii ecumenice și fuziunii bisericilor și neo-păgânii care caută casa ancestrală ariană a spiritului național rus și care s-au adâncit în rădăcinile mitologice ale "proto-rusismului" îl tratează pe D Andreev și ai lui "mesageri" câștigați cu greu cu egală reverență Gama de influență a "Trandafirului lumii" - de la ezoterism extrem la politica actuală: de la ocultism În , Andreev a fost condamnat la douăzeci și cinci de ani de închisoare pentru că a citit romanul său The Night Wanderers într-un cerc prietenos; sub Hrușciov, acest termen a fost redus la zece ani " În închisoare a început pentru mine o nouă etapă a cunoașterii metaistorice și transfizice Am avut marea fericire de a vorbi cu unii dintre cei care au plecat de mult de la noi și acum locuiesc în Sinclitul lui Rusia" (Andreev D Rose of the World Metaphilosophy of History Moscow: Prometheus, , pp , ) Toate citatele ulterioare din Trandafirul lumii vor fi din această ediție, numerele paginilor vor fi date între paranteze în text Îi sunt profund recunoscător Allai Alexandrovna Andreeva, văduva lui Daniil Andreev, pentru conversațiile din - , care m-au ajutat să înțeleg gândul soțului ei în totalitatea celor mai dificile împrejurări ale vieții și timpului său zei ruși M : Sovremennik, ; Misterul de Fier Poem Moscova: Molodaya Gvardiya, În colaborare cu colegii săi de celulă, biologi și istorici celebri, Andreev a scris și o fantastică enciclopedie parodică: D L Andreev, V V Parii, L Rakov, L Cel mai nou Plutarh Un dicționar biografic ilustrat al unor figuri celebre imaginare din toate țările și vremurile M : Moskovsky Rabochiy, Toate lucrările lui Andreev scrise înainte de arestarea sa au fost distruse de agențiile de securitate Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații revista "Urania", care a stabilit ca scop interpretarea astrologică a ideilor lui Andreev , colecției jurnalistice "Piața Svoboda", unde aceleași idei servesc la interpretarea putsch-ului din august Comunismul mistic Însuși titlul acestei lucrări are un dublu sens Trandafirul lumii, conform lui Daniil Andreev, este un model general al universului, în care universuri diferite, cu dimensiunile lor spațiale și temporale, formează, parcă, petalele unui trandafir înflorit Dar într-un sens mai concret, Trandafirul Lumii este o doctrină religioasă și socială propovăduită de Andreev, o imagine a viitoarei armonii universale realizată prin unificarea tuturor religiilor de o orientare strălucitoare, unde Andreev include trei religii mondiale (creștinismul, Islamul, budismul), precum și multe religii naționale precum iudaismul, hinduismul, confucianismul, șintoismul Sunt excluse doar cultele întunecate, sincer demonice Trandafirul lumii "este o interreligie sau o pan-religie o doctrină universală care indică un astfel de unghi de vedere asupra religiilor care au apărut mai devreme, în care toate se dovedesc a fi reflectări ale diferitelor straturi ale realității spirituale, diverse serii de alte fapte materiale Dacă vechile religii sunt petale, atunci Trandafirul Lumii - o floare "( ) "În această reuniune a confesiunilor creștine și în unirea ulterioară a tuturor religiilor Luminii, de dragul concentrării generale a tuturor forțelor asupra îmbunătățirii omenirii și asupra spiritualizării naturii, Trandafirul Lumii își vede super- religiozitatea și interreligiozitatea" ( ) Trandafirul lumii nu este doar o religie unită, ci și o biserică unită a viitorului, cu propria sa ierarhie a clerului și propriul plan de reorganizare socială a omenirii Diferența dintre trandafirul lumii și religiile tradiționale, "vechi", conform lui Andreev, este tocmai "eforturile practice neobosite pentru transformarea corpului social al omului" Urania este o revistă trimestrială Fondată în Redactor-șef Tatyana Antonyan Publicat la Moscova în rusă și engleză Publicațiile lui D Andreev și comentariile la acestea încep cu primul număr al revistei Arabov Yu Revoluția prin ochii unui metaistoric // Piața Libertății: Culegere literară și jurnalistică / Comp Vl Druk M : Vesta, S - Yuri Arabov este un cunoscut poet și scenarist care a stăpânit metoda și terminologia metaistorică a lui Andreev; în articolul său despre evenimentele de la Casa Albă, Daniel însuși apare sub înfățișarea unui supranatural, ceea ce este tipic percepției sale moderne de Învățător - cu majusculă "La mijlocul secolului al XX-lea, pe care aproape l-am experimentat, se învârte o figură gigantică a unui bărbat (să-i spunem așa deocamdată), care a reușit să afirme clar pe hârtie imaginea universului pe care i-a inspirat-o numele acestui bărbat este Daniil Leonidovici Andreev" (p , ) Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații calitate" ( ) și crearea unui sistem de control supranațional la scară globală Trandafirul lumii poate fi asemănat cu o petrecere de ultimă oră, asumându-și în mod conștient sarcina de "internațional religios" și apropiindu-se astfel de acel "ordine al purtătorilor de sabie", atotputernic și atotpătrunzător, cu care Stalin a asemănat partidul bolşevic Dacă un partid de tip nou este aproape de un ordin religios medieval, atunci ordinul religios conceput de Andreev poartă trăsăturile unui partid " Trandafirul lumii, ca organizație ramificată la nivel mondial, va ajunge să controleze puterea la scară mondială" ( ) Spre deosebire de toate încercările anterioare de a uni omenirea cu sânge și fier, Trandafirul Lumii va ajunge la putere printr-o cale de influență morală fără sânge, prin "stabilirea unei autorități fără pată, incoruptibile, de mare autoritate asupra Federației Mondiale a Statelor, o autoritatea etică, extrastatală și suprastatală " ( ) Iată sarcinile imediate ale Trandafirului Lumii: " unificarea globului într-o Federație de state cu o autoritate de control etică asupra sa, răspândirea bogăției materiale și un nivel cultural înalt la populația tuturor țărilor , creșterea generațiilor a unei imagini înnobilate, reunificarea bisericilor creștine și unirea liberă cu toate religiile de orientare luminoasă, transformarea planetei într-o grădină și a statelor într-o frăție" ( ) Este surprinzător că aceste rânduri, gloriind sistemul viitor al armoniei sociale, au fost scrise în Vladimir Central de un bărbat care a căzut victima unor vise tocmai sociale de îndată ce a venit momentul realizării lor reale "Rănit de moarte de singura tiranie" ( ), Andreev este clar conștient de pericolul care așteaptă umanitatea unită - o victimă ușoară a tiranului mondial El înțelege bine "oroarea mistică care a apărut în vremurile vechiului Imperiu Roman înainte de viitoarea unificare a lumii căci într-o singură stare universală este prevăzută o capcană, de unde singura cale de ieșire va fi cea absolută autocrația, la regatul "prințului acestei lumi", la ultimele cataclisme ale istoriei și la ruptura ei catastrofală " ( ) Ce temei are Andreev pentru a crede că trandafirul său al lumii va avea mai mult succes decât alte proiecte pentru unificarea omenirii? Diferența este că tiraniile secolului XX, comuniste și fasciste, au fost construite pe baze atee sau păgâne, în timp ce Andreev mărturisește unirea omenirii pe principii religioase, opunându-se oricărei violențe și vărsări de sânge Mișcarea Trandafirului Mondial va eradica "dorința de tiranie și violență crudă, oriunde apare, chiar și în sine" ( ) Dar însăși logica unificării omenirii Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații în numele ideilor superioare, el urmează involuntar modelele deja existente ale unui astfel de serviciu de salvare a lumii Imediat, în următoarea propoziție, Andreev face o rezervă demnă de remarcat: "Violența poate fi recunoscută ca potrivită numai în măsura în care este extremă necesitate, numai în forme atenuate și numai până când cea mai înaltă autoritate, prin educație îmbunătățită, pregătește umanitatea cu ajutorul milioane de minți și voințe extrem de ideologice, să înlocuiască constrângerea cu voluntaritatea, strigătele legii externe cu vocea unei conștiințe profunde până când frăția vie a tuturor înlocuiește aparatul fără suflet al violenței de stat" ( ) De ce, acesta este exact același lucru în care utopicii sângeroase ai secolului XX au asigurat întreaga lume, șocată de amploarea atrocităților lor, care sunt atât de în dezacord cu propriile lor proiecte de fericire universală: da, puțină constrângere, dar pentru binele celor constrânși înșiși și numai până când acesta devine un obicei şi devine o nevoie voluntară a "minţilor înalt ideologice" Aici se repetă cuvânt cu cuvânt cu entuziasm ceea ce a cufundat în sufletele tuturor elevilor și victimelor ideii comuniste: "educația îmbunătățită", "scăparea birocrației" ( ), "înlocuirea constrângerii cu voluntariatatea" (aceasta este direct din Articolul lui Stalin "Amețeli de la succes" ) Andreev este cel mai rar exemplu de dublă gândire cinstită și nobilă: prin înfățișarea unui profet suferind, care a experimentat opresiunea ideocrației și a pătruns în secretul răului lumii, iese dintr-o dată un visător fanatic, care crede cu fermitate în viitoarea frăție ideologică înaltă , de dragul căruia trebuie să se permită violența, dar numai, bineînțeles, în ultimă instanță și în cele mai blânde forme Și aceasta nu este o rezervă întâmplătoare cu Andreev, ci tocmai sensul învățăturilor Trandafirului Lumii, iar gânditorul nu ascunde faptul că comunismul și nazismul, deși au inundat pământul cu sânge, rămân ceva aproape de el în visele lor cele mai înalte "În activitatea Trandafirului Lumii va fi ceva care coincide Iată unul dintre numeroasele exemple ale acestei demagogie: "Ne stabilim ca scop suprem distrugerea statului, adică toată violența organizată și sistematică, toată violența împotriva oamenilor în general Luptă pentru socialism, suntem convinși că se va dezvolta în comunism și, în legătură cu aceasta, orice nevoie de violență împotriva oamenilor în general va dispărea oamenii se vor obișnui să respecte condițiile elementare ale societății fără violență și fără subordonare "(Lenin V I Stat și revoluție ( ) ) // Lenin V I Poli culege lucrări, vol , p ) Aranshe a afirmat același lucru Engels: "O societate care organizează producția într-un mod nou pe baza unei asocieri libere și egale a producătorilor va trimite întreaga mașină de stat acolo unde își va avea atunci locul real: la muzeul de antichități " (Engels F Originea familiei, a proprietății private și a statului ( ) // K Marx și F Engels Works Vol P ) Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații dând chiar și cu visul comunist" ( ) Astfel, "creșterea unei persoane de înfățișare înnobilată" presupune izolarea lui de familie și plasarea lui în internate speciale, "contribuind la dezvoltarea simțului de echipă" ( ) "Pedagogia comunistă însemna și dezvoltarea a încă trei proprietăți ale naturii, trei proprietăți distinctive de mare importanță: subordonarea personalului față de general, spiritul internaționalismului și lupta pentru viitor" ( ) Andreev se referă și la "realizări semnificative" educația voinței și fermității, veselie și spirit ideologic ( ) și, cel mai important, "aspirația pentru viitor O caracteristică care distinge perfect și cu mândrie oamenii crescuți de acest sistem O astfel de persoană gândește înainte Visează și crede în soarele viitorului, este inspirat de binele generațiilor viitoare, este străin de izolarea egoistă" ( ) Motivul sovietic al iubirii pentru viitor, mai mult decât pentru prezent, urcă la un nivel mistic: viitorul este o procesiune mândră de oameni fericiți nu numai prin întinderile țării lor natale, ci și prin "lumile seriei ascendente ", care cresc în numărul dimensiunilor spațiale și temporale Așa este testamentul comunismului mistic: " să iubești viața nu numai așa cum este acum și aici, ci și așa cum se prevede în lumile seriei ascendente sau în viitorul Enrof luminat" ( ) Andreev urmează să adopte în mod conștient "experiența istorică a marilor dictaturi, cu o energie și o planificare extraordinare care acoperă populația unor țări vaste cu un sistem unic, strict gândit de educație și educație Germania nazistă, de exemplu, a reușit să să-și atingă scopul chiar și sub ochii unei generații Desigur, nimic altceva decât mânia și dezgustul nu pot stârni în noi idealurile ei Dar pârghia deschisă de ea trebuie luată de noi în mâini și strânsă strâns "( ) Deci, influența atentă a celei mai înalte autorități spirituale asupra psihicului generațiilor, acoperirea sistematică a populației din țări vaste cu un singur sistem de conducere și educație Trandafirul lumii se bazează pe imaginea celui mai nou Turn al Babel, sau "cladire din fontă-cristal", palatul viitorului, cunoscut nouă din romanul lui Cernîșevski Ce trebuie făcut? , cu Singura diferență că acest palat, care a servit ca un cămin, o fabrică de bucătărie și un bordel, devine pentru Andreev "un mare centru al unei noi culturi religioase" Seria verbală a lui Cernîșevski se transformă fără probleme în textul lui Andreev: "Clădirea, un imens În altă parte, Daniil Andreev admite că "presupunerile Trandafirului Lumii coincid în unele detalii cu panorama visului comunismului" ( ) Cernîșevski N G Poly col cit : În vol T M : GIHL, S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații clădirea stă printre câmpuri și pajiști, grădini și crânci Ce arhitectură ușoară a acestei case interioare! "Imaginile acestor ansambluri, exterioarele și interioarele lor, sunt atât de maiestuoase încât s-ar dori să le compare cu lanțuri muntoase din marmură albă și roz, acoperite cu coroane de faguri de aur și îngropate la picioarele lor în grădini și păduri înflorite " (Andreev, ) Dar fantezia lui Andreev merge mult mai departe, el a gândit toate numirile și chiar numele acestor palate ale viitorului la subtilități: "mistere", "meditorii", "filozofi", "temple de sincliți", "temple de elementali" ", care vor alcătui "vergraduri" întregi - orașe ale credinței, a căror axă vor fi "templele Soarelui Lumii, înconjurate de o coroană de sanctuare mai mici" ( ) Și, desigur, toată această splendoare va servi unității naționale, destul de în spiritul lui Zamyatin sau Orwell, dar numai cu patos religios și nuanțe ezoterice "În timpul sărbătorilor corespunzătoare, procesiuni multinaționale vor avea loc de-a lungul Căii de Aur, iar în fața simbolurilor arhitecturale ale lui Eanna Kremlinul Ceresc și Arimoya, preoția și poporul vor îndeplini un rit mistic profund, care leagă inimile cei care trăiesc acum cu toată omenirea luminată" ( , ) Trandafirul lumii este doctrina comunismului mistic, care, în perspectiva comunistă, cercetează nu doar soarta socio-istorică a omenirii, ci "panorama diverselor lumi materiale" ( ), "comunități de suflete de milioane de puternice" " ( ) Nu este ciudat că comunismul, care timp de două secole s-a declarat și a fost perceput predominant ca o doctrină ateă și materialistă, intră brusc într-o sinteză cu o viziune religios-mistică asupra lumii? Să ne amintim că în dialogurile lui Platon "Statul" și "Legile" comunismul a fost mai întâi fundamentat tocmai ca un sistem religios-social care întruchipează adevărul celui mai riguros idealism și este de acord cu cea mai înaltă doctrină a unei singure, neschimbate zeități Iar mai târziu, în epoca Reformei, comunismul a luat naștere din creuzetul celei mai înflăcărate, dezinhibată credință dogmatic, ca o erezie mistică care cerea să coboare imediat raiul pe pământ Comunismul, în centrul său, este o doctrină escatologică a armoniei sociale perfecte, a împărăției de o mie de ani a lui Dumnezeu pe pământ ca scop al istoriei lumii Chiar și atunci când comunismul ca doctrină socio-economică suferă o prăbușire completă, el poate fi reînviat sub forma unei doctrine religios-mistice Apoi, pentru a-l parafraza pe Engels, va avea loc o mișcare a nodului Cernîșevski N G Poly col op T S , Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații munismul înapoi, de la știință la utopie, și chiar mult mai departe, de la utopia seculară la crezuri mesianice și chiliastice O încercare de a reînvia comunismul ca religie vie, activă și inspiratoare a secolului al XX-lea întreprinsă în Rusia postcomunistă De asemenea, nu este de mirare că "Trandafirul lumii" s-ar putea dovedi a fi sfânta scriptură a acestei versiuni post-sovietice a comunismului eshatologic, iar Andreev - sfântul și martirul noii "interreligii" Utopie și dezastru Andreev își numește metoda "meta-istorică", deoarece istoria - și mai ales istoria Rusiei - este considerată de el ca parte a unui mister cosmic care are loc simultan în multe lumi fizice Metaistoria este "un set de procese care au loc în acele straturi ale ființei alt-materiale, care, aflându-se în alte tipuri de spațiu și alte fluxuri de timp, uneori strălucesc prin procesul pe care îl percepem ca istorie" ( ) De fapt, o astfel de viziune metaistorică a fost numită mult timp "eshatologică" Eshatologia este doctrina destinelor finale ale lumii și ale omului, a sfârșitului istoriei și a trecerii ei la o altă dimensiune, extra-temporală și extra-spațială Eshatologia ocupa un loc central în speculația rusă, care era atrasă de istorie și se temea de ea Gândirea rusă, geloasă pe Ideologi și strategii politici apropiați de putere la sfârșitul erei Gorbaciov, Serghei Kurginyan și coautorii săi B R Autenshlius, P S Goncharov, Yu V Gromyko, I Yu Sundiev, V S Ovchinsky, scriu în cartea sa "Postperestroika" ( M : Politizdat, ): "Considerând comunismul nu doar ca o teorie, ci și ca o nouă metafizică care duce la construirea unei noi dogme globale care conține multe trăsături fundamentale, vitale pentru civilizație, ale unei noi religii mondiale cu sfinți și martiri, apostoli și crez îi numărăm pe Isaia și pe Isus, pe Buddha și Lao Tzu, pe Confucius și Socrate printre înaintașii necondiționați ai comunismului " (pp - ) "Nu există nicio alternativă la metareligia comunistă, pe măsura puterii ideii" (p ) Aproape de acești profeți ai comunismului reînnoit se află scriitorii Alexander Zinoviev și Eduard Limonov (liderul Partidului Național Bolșevic), care la un moment dat au fugit din comunism, apoi s-au întors și au început să-l mărturisească cu nostalgie Această orientare eshatologică - sau metaistorică - a sufletului rus și-a găsit cel mai consistent interpret la Nikolai Berdyaev " Poporul rus, prin natura sa metafizică și prin vocația în lume, este poporul sfârșitului Creștinismul istoric, biserica istorică înseamnă că Împărăția lui Dumnezeu nu a venit, înseamnă eșec, adaptarea revelației creștine la împărăția acestei lumi Prin urmare, în creștinism rămâne o speranță mesianică, o așteptare eshatologică și este mai puternică în creștinismul rus decât în creștinismul occidental" (Berdyaev N Ideea rusă Paris: YMCA-PRESS, , p , ) Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații la glorioasa soartă istorică a Occidentului, tânjea să implice Rusia în cursul istoriei mondiale, dar în așa fel încât istoria însăși să ajungă la încununare și desăvârșire în Rusia Rusia a trebuit să intre în fluxul istoriei tocmai pentru a trece pe cealaltă parte, pentru a începe o nouă existență, supra-istorică, pentru întreaga omenire Acest paradox al conștiinței metaistorice se găsește la doi gânditori ruși care au privit cel mai profund dincolo de istorie în conturul ei supratemporal: Vladimir Solovyov în Povestea lui Antihrist (partea finală a ultimei sale cărți Trei conversații) și D Andreev în prima și părțile finale ale lui "Trandafirul lumii" În primul rând, să desemnăm antinomia conștiinței metaistorice în forma sa cea mai generală Pe de o parte, istoria trebuie justificată din punct de vedere religios, ca proces de întruchipare treptată a planului lui Dumnezeu pe pământ Hristos a venit în această lume nu pentru a o condamna și a o respinge, ci pentru a o sfinți; biserica, ca trup al lui Hristos, trebuie în cele din urmă să absoarbă și să transforme în sine toate elementele lumii care au ajuns la armonie și reconciliere în ea Cel mai înalt punct al istoriei nu poate fi decât justificarea bunătății și a lui Dumnezeu - teodicea, care va fi întruchipată în teocrație, puterea lui Dumnezeu și ierarhia Sa sacră în întreaga umanitate Aceasta este teza abordării metaistorice, care necesită o antiteză proprie La urma urmei, dacă deplinătatea prezenței lui Dumnezeu este stabilită aici pe pământ, partea cu adevărat transcendentă a procesului istoric este abolită Împărăția lui Hristos nu este din această lume Istoria nu poate să se închidă în sine și să epuizeze soarta omenirii - ea trebuie să cedeze loc unui nou eon Îngerul din Apocalipsă "jură pe Cel ce trăiește în vecii vecilor că nu va mai fi timp" (Apocalipsa : ) Istoria se răstoarnă ca o scară de îndată ce ultima treaptă către Împărăția lui Dumnezeu este depășită În consecință, sfârșitul istoriei este triumful armoniei pe pământ - și, în același timp, expunerea minciunilor istoriei însăși, expunerea credinței că o aranjare ideală a omenirii este posibilă în această lume Așa apare ideea lui Antihrist, care va dezvălui pe pământ o imagine contrafăcută a binelui absolut - și, prin urmare, istoria completă, astfel încât, prin expunerea lui Antihrist, dimensiunea supra-istorică, atemporală a lumii va fi dezvăluit Contradicția metaistoriei se rezolvă într-o utopie, care în același timp va fi o catastrofă Plinătatea harului pământesc se va transforma într-o cădere în abisul păcatului și al suferinței De aici construirea în trei etape a multor viziuni eshatologice, oricât de diferite ar fi acestea în particularități Primul pas: armonie, Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații realizat pe pământ și declarat paradis În al doilea rând: descoperirea falsității acestei armonii, scindarea ei bruscă, partea inferioară demonică Al treilea: venirea adevăratului Mântuitor și apariția unui pământ nou și a unui cer nou Falsul mesia este necesitatea interioară a conștiinței eshatologice, care caută sensul istoriei - și în același timp depășind limitele ei Falsul Mesia este cel care completează istoria în așa fel încât să-și dezvăluie insuficiența și înșelăciunea Eshatologismul gândirii ruse este inseparabil de frica ei de Antihrist: pe de o parte, ispita utopică, speranța în sensul bun al istoriei; pe de altă parte, oroarea catastrofei viitoare, când idealul, pe care istoria se va închide, se va dovedi a fi doar un fals Catastrofismul utopic formează două fațete ale conștiinței metaistorice; antinomia se rezolvă după chipul Mântuitorului Mincinos Această imagine nu este prezentă doar în viziunile eshatologice, ea este condiționată de însăși structura conștiinței eshatologice Istoria trebuie să ajungă la armonie, dar armonia trebuie să se transforme în violență și minciună pentru a deschide calea către supraistorie stat-biserică Pentru a înțelege paradoxurile escatologiei lui Andreev, este important să ne bazăm pe tradiția anti-utopică, anti-totalitară a gândirii religioase rusești, care în cele din urmă, și chiar contrar intențiilor autorului, câștigă în propria învățătură a lui Andreev În primul rând, bineînțeles, îmi vine în minte "Legenda Marelui Inchizitor" Dacă în scrierile anterioare ale lui Dostoievski, Note din subteran ( ) și Possessed ( ), "palatul de cristal al viitorului" apare ca visul ateilor convinși, al materialiștilor și al revoluționarilor ca Cernîșevski, atunci în Frații Karamazov Dostoievski ajunge la un pătrundere mai profundă în misterul viitorului Antihrist: el se va ridica din mediul creștin, din logica dezvoltării bisericii creștine și a statului creștin, și va păstori poporul în numele lui Hristos Socialistul ateu este un tip ușor de recunoscut și slab moral; este mult mai groaznic atunci când socialismul este propovăduit din plinătatea convingerilor religioase, ca necesitate a celei mai înalte autorități spirituale, care ar transforma o biserică unită, universală, într-un sistem de distribuire a bunurilor lumești și de administrare de stat a popoarelor " Aceștia sunt credincioși și creștini în Dumnezeu, și în același timp și socialiști Aceștia sunt cei de care ne temem cel mai mult, sunt oameni groaznici! Creștin-socialistul este mai înfricoșător Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații un socialist ateu", relatează Miusov în Frații Karamazov opinia unui oficial francez al poliției Este izbitor că în Legenda Marelui Inchizitor în sine acest sfârșit teocratic al istoriei este atribuit perioadei care a urmat triumfului și colapsului inevitabil al ideilor socialiste Teocrația va înlocui ateismul În primul rând, revoluționarii atei vor câștiga, dar nu vor putea să sature poporul - atunci va începe regatul Marelui Inchizitor, apoi Turnul Babel va fi finalizat până la sfârșit, când creștinii persecutați vor ieși din catacombe și primiți de la oameni puterea deplină de a zidi împărăția lui Dumnezeu pe pământ Să ne amintim aceste cuvinte ale Marelui Inchizitor adresate lui Hristos tăcut: "În locul templului Tău se va ridica o nouă clădire, se va ridica din nou teribilul Turn al Babel și, deși acesta nu va fi terminat, ca și cel dintâi căci vor veni la noi, după ce au suferit de o mie de ani cu turnul lor! Atunci ne vor găsi iarăși sub pământ, în catacombele ascunși (căci iarăși vom fi prigoniți și chinuiți), ne vor găsi și ne vor striga: "Hrănește-ne, căci cei ce ne-au promis focul din cer nu l-au dat " Și atunci le vom termina deja turnul, căci cel care hrănește îl va completa, dar noi vom hrăni numai, în numele Tău, și vom minți, că în numele Tău " Iată, în câteva propoziții, Dostoievski nu este doar o profeție despre socialismul secolului al XX-lea, care s-a împlinit deja, ci și o profeție mai îndepărtată, a cărei împlinire, poate, nu este departe Într-adevăr, poporul, epuizat de furia revoluționară, a venit la cei care fuseseră persecutați timp de șaptezeci de ani, la preoți și păstori duhovnicești, i-a chemat din catacombe și din țările îndepărtate de împrăștiere și a strigat: hrănește-ne, vom primi hrana spirituală de la tine, dacă ne dai hrană pământească Din acest moment, când poporul se va sătura în numele lui Hristos, după Dostoievski, va începe adevărata împărăție a lui Antihrist, iar starea fără Dumnezeu a socialiștilor a fost doar un prag pentru aceasta Atâta timp cât a existat o luptă deschisă împotriva lui Dumnezeu, a fost încă o răzvrătire satanică, îndrăzneală prometeică, reînviind vechiul mit al furtului focului, dar nu încă sfârșitul istoriei lumii Ateismul construiește o împărăție a violenței, sinceră în ura lui față de Dumnezeu, dar aceasta nu este încă o împărăție a minciunii și a substituției, care va fi ridicată exact ca toți ceilalți Dostoievski F M Frații Karamazov // Dostoievski F M Poly col cit : În vol T L : Nauka, P ) În continuare, este reprodusă ortografia de către autor a numelui lui Dumnezeu și a pronumelor corespunzătoare cu majusculă, care a fost ignorată în publicațiile sovietice Ibid pp - Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Biserica Lena, păstorind popoarele în numele sfânt al lui Dumnezeu - "în numele Tău și vom minți, că în numele Tău" Principalul lucru în Antihrist nu este răzvrătirea, ci înlocuirea Prin aceasta se deosebește de tatăl său Satana, care la începutul timpurilor s-a răzvrătit împotriva lui Dumnezeu și a fost doborât ca fulgerul din ceruri Noua strategie a lui Satana pentru sfârșitul timpurilor nu este răzvrătirea, ci reconcilierea și asemănarea cu Dumnezeu, o intenție onctuoasă și evlavioasă de a deveni mai sfinți decât toți sfinții, de a uni toate bisericile și de a construi din ele un nou Turn al Babel, de a hrăni toate națiunile și aduceți sub toiag un singur învățător, "care se înalță mai presus de toate, care se numește Dumnezeu sau lucruri sfinte, ca să stea ca Dumnezeu în templul lui Dumnezeu, arătându-se a fi Dumnezeu" ( Tes : ) Și atunci, conform logicii "Legendei", devine clar sensul posesiunii demonice socialiste a popoarelor: nu doar înșelăciune, ci înșelăciune de dragul unei mai mari înșelăciuni Acolo este Satana, - vor spune oamenii, venind în fire - a fost cel care a hulit numele lui Dumnezeu, iar noi vom merge la cei care Îl laudă Și cu atât mai sigur, blestemându-și nelegiuirea, se vor supune celui care acum vorbește în numele lui Dumnezeu, propovăduiește o credință mai mare decât toate credințele care au fost înaintea lui În penultimul ceas, Satana își amintește din nou de fostul său sine: un teomah disperat, un rebel și Lucifer, pentru a evoca și mai multă încredere în apariția ultimului său ceas: un păstor onctuos, evlavios, care îndepărtează povara păcatului de pe conștiința tuturor oamenilor, transformându-i în "o mie de milioane de copii fericiți" Abia acum creștem pentru a înțelege profeția lui Dostoievski și a o corela cu ultima realitate, cu rolul de stat pe care îl avea la începutul secolului XXI biserica începe să preia - iar statul o încurajează de bunăvoie în aceasta Conform logicii inchizitorului, în istoria creștinismului există trei etape Mai întâi se răspândește și cucerește națiunile Atunci începe o mare rebeliune împotriva lui - în numele științei, materialismului și ateismului, în numele sațietății și puterii Marele Inchizitor se adresează lui Hristos tăcut: "Știți că vor trece veacuri și omenirea va proclama prin gura înțelepciunii și științei sale că nu există crimă, și de aceea nu există păcat, ci doar cel înfometat "Hrănește-i, apoi cere-le virtute! - așa vor scrie ei pe steagul care va fi ridicat împotriva Ta și cu care templul Tău va fi distrus " Am trecut deja de această a doua etapă în secolul al XX-lea: Distrugerea Bisericii Creștine și dorința de a ridica loc prin eforturile ateilor un nou turn al Babelului, asaltează cerul de pe pământ: comunismul, materialismul, ateismul Acest turn, după cum știți, a rămas neterminat, utopia s-a prăbușit pe măsură ce a fost realizată Dostoievski F M Poly col op T S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Și atunci începe cel mai interesant, la care trebuie să asistăm astăzi Aceeași biserică, persecutată, aproape distrusă, renaște - și pretinde deja că își construiește împărăția pământească, până la plinătatea puterii lumești: " dar totuși ai putea evita acest nou turn și ai reduce suferința oamenilor timp de o mie de ani , pentru că până la urmă vor veni, după ce au suferit o mie de ani cu turnul lor! Aceasta înseamnă că biserica, în frunte cu Marele Inchizitor, va finaliza turnul pe care ateii și comuniștii nu au reușit să-l construiască Potrivit lui Dostoievski, răsturnarea deschisă a lui Dumnezeu este doar un prolog la o artă mult mai rafinată a înlocuirii Sale, când Turnul Babel va fi construit pe temelia bisericii însăși, de către conducătorii și primatele ei Ateismul este o răzvrătire împotriva religiei, iar teocrația este folosirea religiei, a puterii pământești "în numele și în numele" lui Dumnezeu, când teomahismul total este înlocuit de evlavia falsă și închinarea lui Dumnezeu Însuși ipocrizia cu care Hristos era dușmănător crește acum pe pământul creștinismului bisericesc-stat Nu se poate spune că Dostoievski a dezlegat toate nodurile utopiei teocratice în "Legenda Marelui Inchizitor" - pentru el însuși, nu era încă un farmec mic în ea În special, el a pus în contrast ideea rusă, ortodoxă despre "stat-biserică" cu soluția catolică a problemei "biserică-stat" În Frații Karamazov, această idee, prezentată cu viclenie de Ivan Karamazov în articolul său despre curtea bisericii, este apoi susținută de autoritatea spirituală a părintelui Paisie și chiar a părintelui Zosima " Acum societatea creștină nu este încă pregătită ea însăși dar rămâne de neclintit, în așteptarea transformării ei complete din societate ca unire aproape încă păgână într-o singură biserică ecumenica și dominatoare" Ca răspuns la observația nedumerită a liberalului Miusov că o astfel de îmbinare a bisericii și a statului este o idee supra-catolică, "ultramontanism", părintele Paisios a obiectat: " Nu biserica se transformă în stat, înțelegeți asta Aceasta este Roma și visul ei Aceasta este a treia ispită diavolească! Dimpotrivă, statul se transformă în biserică, se urcă la biserică și devine biserica de pe tot pământul, care Dostoievski F M Poly col op T P Victor Terras notează pe bună dreptate că "utopia eshatologică a părintelui Zosima este suspectă din punct de vedere teologic Ea rezonează cu ideile utopice seculare ale lui Fourier și ale altor socialiști care l-au fascinat pe Dostoievski în tinerețe" (Victor Terras A Karamazov Companion Madison: The University of Wisconsin Press, , p ) Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații complet opus atât ultramontanismului, cât și Romei și interpretării voastre, și este doar marele destin al Ortodoxiei pe pământ Din Est această stea va străluci " Într-un fel, părintele Paisius are dreptate și experiența secolului al XX-lea s-a confirmat clar modul în care statul se poate transforma într-o biserică și, cel puțin în visele sale, să devină o biserică pe tot pământul "Această lumină" a strălucit într-adevăr din Est Dacă catolicismul a fost în permanență ispitit de ispita papocezarismului, adică de transformarea marelui preot în șef de stat, atunci ortodoxia, atât bizantină, cât și rusă, a experimentat timp de secole ispita inversă: cezaropapismul, adică transformarea capului stat în capul bisericii Domnia lui Ivan cel Groaznic și a lui Petru cel Mare a dat multe exemple de astfel de înlocuire, când "statul s-a îndreptat către biserică", iar țarul și-a asumat rolul de legiuitor al bisericii, marele preot Cu atât mai ușor era ca această tradiție istorică să continue și în vremurile sovietice, când statul se transformase deja complet într-o biserică dominantă, chemând toți cetățenii la mărturisire și pocăință, la cinstirea sfintelor moaște și la slăvirea jertfei a credinței invincibile Contopirea statului cu biserica, în orice direcție, papocezarist sau cezaropapist, poate fi realizată, este semnul cel mai sigur al dominației totalitare a puterii asupra omului Fuziunea puterilor legislative, executive și judecătorești, atât de tipică totalitarismului din secolul al XX-lea, este doar o amprentă slabă a acelei fuziuni de putere seculară și spirituală, care poate deveni baza viitorului totalitarism și mai puternic Este surprinzător faptul că D Andreev repetă, aproape cuvânt cu cuvânt, chemarea părintelui Paisius de a transforma statul într-o biserică, de parcă înaintea lui ar fi doar un exemplu fictiv de ispite totalitare catolice, și nu o întruchipare foarte reală a rusului Ortodoxia, care a crescut din pământul istoric " Ierocrația, puterea clerului, ar trebui numită statul ecleziastic al papilor sau Dalai Lama Iar sistemul despre care vorbesc (Trandafirul Lumii - M E ) este direct opus oricărei ierocrații: nu biserica care se dizolvă în stat este cea care a absorbit-o și domină în numele său, ci întregul conglomerat de state , iar oștirea bisericilor se dizolvă treptat în fraternitatea întregii omeniri, în biserica interreligioasă" ( ) Această formulare este auto-contradictorie Deși aparent este îndreptată împotriva puterii clerului, "statului ecleziastic al papilor", de fapt se presupune că este absorbția statului de către biserică, în care marele preot, "mentorul suprem al omului Dostoievski F M Poly col op Or S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații clerul" ( ), va gestiona toate treburile ecleziastice și temporale, stăpânind o ierarhie complexă de clerici de aur, albastru, alb, violet și verde Diferența este de scară: Biserica Catolică va fi doar una dintre multele biserici creștine și necreștine unite sub autoritatea trandafirului interreligios al lumii Este de remarcat: în ciuda frăției proclamate a tuturor oamenilor într-un singur Dumnezeu și o singură credință, Trandafirul Lumii, ca toate teocrațiile, este strict ierarhic Marele Inchizitor împarte umanitatea în majoritatea, care au nevoie de constrângere externă pentru deplinătatea fericirii, și cei puțini care vor purta povara cunoașterii, libertății și responsabilității " Le vom oferi fericire liniștită, umilă, fericirea ființelor slabe, așa cum sunt create" Sună și această împărțire în "noi" și "ei", avangarda religioasă și toate celelalte în subtextul împărțirii ierarhice a lui Andreev a Trandafirului lumii pentru cercurile exterioare și interioare "Structura Trandafirului Lumii presupune așadar o serie de cercuri concentrice" ( ) " Stimulul constrângerii externe va dispărea cel mai repede în cercurile concentrice interioare ale Trandafirului Lumii: pentru că este vorba tocmai de oameni care și-au lipit complet viața cu sarcinile și etica ei și nu mai au nevoie de constrângere externă , aceste cercuri interioare vor fi umplute" ( ) Aceasta înseamnă că cele externe vor avea în continuare nevoie de constrângere Marele Inchizitor declară: "Le vom permite sau le vom interzice să trăiască cu soțiile și amantele lor, să aibă sau să nu aibă copii - toate judecând după ascultarea lor - și ni se vor supune cu distracție și bucurie" În același mod, Trandafirul Lumii, în cursul dominației sale de secole, va restrânge cercul persoanelor implicate în secretele sale " În epoca dominației Trandafirului Lumii, complexitatea învățăturii va deveni atât de mare încât doar câțiva o vor putea înțelege și să o îmbrățișeze în toate detaliile Lăsați-l să plece!" Dar majoritatea covârșitoare proclamă: "Noroc! Cât de frumoasă le va fi tinerețea, cât de armonioasă va fi viața, cât de plină de dragoste, ce copii minunați vor avea! ( ) Din nou, intonația și rândul verbal al lui Chernyshevsky se repetă: "Cât înfloresc cu sănătate și putere, cât de zvelți și grațioși sunt, cât de energice și expresive sunt trăsăturile lor! Toți sunt bărbați frumosi și frumoși fericiți, care duc o viață liberă de muncă și plăcere, norocoși, norocoși!" Toți enoriașii Trandafirului Lumii - adică întreaga populație a globului va fi silită să accepte controlul stabilit de cultele superioare Vezi Cartea Trandafirii Lumii, capitolul Cult, p - ^■Dostoievski F M Poly col op T S Ibid Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații și, bineînțeles, ierarhiile tuturor celor cinci preoții, inclusiv aurul (cinstirea lui Dumnezeu Tatăl), albastru (cinstirea Zeiței-Mamă, cu admiterea doar a clerului feminin), alb (cinstirea lui Dumnezeu Fiul), mov ( venerația zeilor naționali, în special cultul rusismului) și verde (cinstirea elementelor naturale, "îndrumare în tot ceea ce ține de transformarea și iluminarea naturii") ( ) Dacă această putere a clerului nu este o ierocrație, atunci ce se numește ierocrație? Nu numai cele religioase, ci și toate sferele vieții vor fi controlate de o autoritate autoritară, aceeași pentru toată omenirea Asa de, " una dintre primele măsuri ale Trandafirului Lumii după ce va ajunge la controlul asupra activităților statelor va fi crearea Consiliului Științific Suprem Alcătuit din persoane care combină o înaltă autoritate științifică cu un înalt caracter moral, Consiliul va prelua controlul asupra tuturor activităților științifice și tehnice " ( ) Nici arta nu va scăpa de un control cuprinzător, al cărui scop, desigur, va fi crearea unor lucrări extrem de ideologice și extrem de artistice demne de o mare epocă religioasă De îndată ce "Trandafirul Lumii" preia controlul asupra statelor, se va crea un "Consiliu Mondial al Artelor prin care opera de artă va trece înainte de publicarea ei" ( ) Acest consiliu și filialele sale locale, explică Andreev, sunt necesare pentru a se asigura că fructele creativității libere "nu se dovedesc a fi inferioare, ușoare sau distorsionează fapte obiective - nu ar induce în eroare cititorul necalificat" ( ) - un argument familiar cititorilor lui Platon, care în "Republica" sa a cerut și interzicerea operelor poetice și mitologice, precum poeziile lui Homer, în care faptele obiective sunt denaturate și actele frivole sunt atribuite zeilor Adevărat, ca urmare a progresului moral de secole al omenirii sub conducerea Trandafirului Lumii, cenzura preliminară va fi înlocuită cu cenzura "ulterioară" Rezoluția oficială adoptată în unanimitate a autorității supreme va fi suprapusă lucrărilor publicate - și aceasta se află deja sub forma triumfului final al spiritului liber: " după publicarea unei opere de proastă calitate, World Arts Consiliul sau Consiliul Academic Mondial își vor publica hotărârea autorizată cu privire la aceasta Va fi de ajuns" ( ) - însăși intonația exprimă deplina satisfacție a autorului față de condescendența Trandafirului lumii față de voința viitorilor scriitori Și, desigur, dezvoltarea "o pedagogie nouă, cea mai spiritualizată" va necesita în cele din urmă "control mondial asupra tuturor școlilor" Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații globul" ( ) Cum să nu-ți amintești de un alt erou al lui Dostoievski, Shigalev, care și-a derivat teoria reorganizării sociale din libertatea nemărginită și s-a încheiat cu despotism nemărginit, nepermițând între timp o singură eroare logică La Andreev, această tranziție are loc în mod natural într-o singură frază, care începe cu "cea mai mare spiritualitate" și se termină cu "controlul lumii" Filosofia rezervației Dar dacă nu există o singură eroare între prima și ultima verigă a acestei logici, atunci, de regulă, există multe rezerve care scuză completările Da, despotismul decurge în mod inconfundabil din libertate, dar trebuie stipulat că acest despotism nu va restrânge în niciun fel libertatea, ci, dimpotrivă, va deveni manifestarea ei cea mai profundă Fiecare utopic radical consecvent își umple de obicei proiectul cu o multitudine de rezerve care ar trebui să liniștească umanitatea în curs de reformare, să arate "căldură și participare spirituală", ceea ce ar atenua duritatea schimbărilor viitoare și ar atrage o majoritate putredă și de compromis către proiectul Să remarcăm că în scrierile lui Marx, Engels, Lenin, Stalin, rezervele ocupă aproape jumătate din volumul întregului program și text directiv Aceste rezerve, care indică faptul că textul nu aparține pur și simplu utopicului, ci tradiției reformiste radicale, pot fi reduse la șapte categorii, toate regăsindu-se din abundență și la Andreev În primul rând, reformatorul prevede că toate încercările care au fost făcute înainte cu același scop de transformare ideală și au eșuat lamentabil nu au nimic de-a face cu propriul său proiect și nici măcar nu îndrăznesc să fie asemănate cu el pe nume " Nu este aceasta o teocrație (Rose of the World - M E )? "Nu-mi place cuvântul "teocrație" Istoria nu cunoaște și nu poate cunoaște nicio teocrație Nici o ierocrație, nici o monarhie, nici o oligarhie, nici o republică: ceva nou, diferit calitativ de tot ceea ce a fost până acum Nu știu cum se va numi atunci, dar ideea nu este în nume, ci în esență" ( ) În al doilea rând, reformatorul prevede că proiectul său poate părea prea utopic, irealizabil, și într-adevăr a fost în epocile anterioare, dar acum, datorită noilor circumstanțe, devine fezabil pentru prima dată "Nu întâmplător răul lumii a fost simțit din timpuri imemoriale și până în vremurile moderne inamovibil și etern Dar vremurile s-au schimbat, materiale Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații au apărut mijloace, iar meritul întregului proces istoric, și nu Trandafirul Lumii în sine, este că va putea acum să privească transformările sociale nu ca fiind exterioare, sortite eșecului "( ) În al treilea rând, reformatorul stipulează caracterul voluntar și relativ lipsit de sânge, non-violent al reformelor - dacă acestea includ elemente de constrângere, atunci una care este de natură temporară este realizată în interesul majorității covârșitoare asupra minorității suprimate și devine în cele din urmă o nevoie universală și o disciplină conștientă "Imediat, respingerea completă a constrângerii este o utopie Dar acest element va scădea în timp și spațiu public Imperativul autodisciplinei interne crește și îl înlocuiește" ( ) "Desigur, sistemul de interdicții, pedepse și recompense va rămâne într-o oarecare măsură, mai ales la început Dar va juca doar un rol auxiliar și va fi redusă la minimum" ( ) În al patrulea rând, reformatorul prevede posibilitatea a tot felul de distorsiuni, utilizări eronate și egoiste ale ideilor sale, care rămân totuși adevărate în principiu, în ciuda tuturor "abaterilor" și "exceselor" "Sarcinile bisericii mondiale vor lua de la bun început o contur atât de uriaș, vor fi atât de vaste și numeroase încât nu va exista nicio posibilitate practică de a limita numărul de membri activi ai Trandafirului Lumii la un nivel extrem de ideologic și oameni impecabili din punct de vedere moral Ca în orice comunitate de oameni, chiar întemeiată pe cele mai înalte principii, oamenii care nu sunt scăpați de aroganță, de deșertăciune, de setea de poruncă vor pătrunde în ea "( ) ) În al cincilea rând, reformatorul prevede că proiectul său se va realiza treptat, cu dificultăți, fluctuații temporare și retrageri, dar nu există nimic în natură care să împiedice implementarea lui deplină "Vechile antagonisme naționale se vor face și ele simțite pentru mult timp de acum încolo Nu se va putea echilibra și armoniza imediat nevoile individuale ale țărilor și ale unor segmente individuale de populație Este greu, este greu, este clar că este teribil de greu " ( ) În al șaselea rând, reformatorul prevede că viitoarea societate conturată în proiectul său nu se va îndepărta în niciun caz de la oameni pe tărâmul perfecțiunii seci, birocratice, de neatins, ci, dimpotrivă, va servi oamenilor vii și intereselor lor specifice; perfectul va fi condescendent față de imperfect, distrugând semnele dăunătoare ale formalismului și lipsei de suflet "Sistemul Trandafirului Lumii va antrena cadrele statului mondial în așa fel încât toată lumea, apelând la reprezentanții autorităților Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații sau la intrarea într-o instituție, a întâlnit nu birocrați și nu fanatici unilateral, ci frați" ( ) În cele din urmă, în al șaptelea rând, reformatorul prevede că nici teoria și imaginația sa nu sunt capabile să prevadă toate detaliile viitoarei ordini naționale, dar de asta se vor ocupa descendenții, cărora ar trebui să li se adreseze toate întrebările capricioase; învăţătura lui nu este nicidecum o dogma terminată, ci doar începutul marilor transformări "Nu este treaba mea să predeterminam aspectul pur economic al acestor reforme A reglementa pentru deceniile viitoare astfel de particularități (cum ar fi economia - M E ) ar însemna să mă complacem în proiectări inutile și chiar dăunătoare Va veni vremea când o autoritate cu autoritate (cu Marx și Lenin este mai democratică: creativitatea vie a maselor - M E ) va funcționa și, cu aprobarea universală, va începe practica reconstrucției economice mondiale" ( ) Dacă în toate contextele de mai sus înlocuim Trandafirul Lumii cu "mișcare revoluționară", "stat proletar", "conducere de partid" sau "umanitate comunistă", atunci vom găsi o asemănare structurală completă între discursul marxist și cel al lui Andreev, care apare chiar mai clar în rezerve decât în declaraţiile directe Idealurile pot diferi (deși coincid în multe privințe), dar felul în care aceste idealuri interacționează cu realitatea, cochetăria rezervelor care nu fac decât să aprindă pasiunea utopică cu referiri realiste la circumstanțe dificile - toate acestea apropie tentația socială de ispita religioasă Fie că o utopie socială capătă o dimensiune religioasă (K Marx), fie că o utopie religioasă capătă o dimensiune socială (D Andreev), ambii folosesc tehnica seducției în același mod: fie rupând cu îndrăzneală vălul viitorului dorit , sau împachetându-l timid într-o țesătură ușor translucidă Stilul de rezervare al utopiei lui Andreev, care o face atât de legată de lucrările clasicilor marxismului, se întoarce la aceeași sursă ca și ideea de stat-biserică După cum știți, Ivan Karamazov a compus poemul despre Marele Inchizitor, dorind să glorifice înțelepciunea Diavolului, care L-a sedus pe Hristos fără succes, dar a reușit să seducă Biserica creștină Ideea de a transforma statul într-o biserică a fost inventată și de Ivan Karamazov - aceasta este o altă fațetă a aceluiași plan teocratic atotcuprinzător, sau mai degrabă, satanocratic Nu trebuie decât să fii surprins de subtilitatea acestei ispite, dacă a reușit să-l seducă pe bătrânul Zosima și, parțial, chiar și pe Dostoievski însuși ca publicist, autorul Jurnalului scriitorului, în ultimul număr, pentru , deși Secțiunea a III-a, Ateismul în cadrul unei teocrații vag și fluent, se exprimă o idee asemănătoare, presupus cu adevărat ortodoxă și populară " Vorbesc acum despre "socialismul" nostru rus al cărui scop și rezultat este Biserica universală și universală, realizată pe pământ, în măsura în care pământul o poate găzdui Acum vorbesc despre aceasta doar ideea principală a poporului nostru, despre aspirațiile viitorului său și întemeiată în el, prin destinele lui Dumnezeu, biserica sa universală Adevărat, în numele său propriu, Dostoievski nu spune un cuvânt despre absorbția statului de către biserică și chiar stipulează că nu toată Împărăția lui Dumnezeu se va potrivi pe pământ, ci va rămâne și pentru cer Dostoievski artistul este mai înțelept și mai subtil decât Dostoievski publicistul și nu degeaba l-a "îndrumat" pe Ivan Karamazov, interlocutorul diavolului și cântărețul Marelui Inchizitor, să introducă această idee în conștiința publicului "Biserica ar trebui să cuprindă în sine întregul stat", le predică Ivan cu încredere sfinților părinți, "calm și fără să clipească din ochi", după cum notează Dostoievski Evident, aceasta este o provocare intelectuală, de altfel, calculată pe faptul că credincioșii se vor îndrăgosti în egală măsură de ea și de atei Andreev, în orice caz, percepe această idee Karamazov ca fiind a lui, ca fundament al statului ecleziastic al Trandafirului Lumii El se referă direct la el: "Această idee este expusă în celebrul dialog dintre Ivan Karamazov și călugării din mănăstire Ideea stă în speranța că în viitorul istoric va avea loc ceva opus ideii romano-catolice de transformare a bisericii în stat transformarea statului în biserică Acum șaptezeci și cinci de ani, o asemenea idee părea un fel de anacronism utopic, acum douăzeci și cinci de ani, era delirul unui mistic rupt de viață; acum te pune pe ganduri; peste zece sau douăzeci de ani își va începe marșul victorios prin omenire" ( ) Se pare că nu numai poemul despre Marele Inchizitor, ci și ideea indirectă a Trandafirului din Mira este o invenție a minții lui Ivan, iar Andreev îi dă sincer eroului lui Dostoievski rolul de fondator al viitoarei sale religii Nu sunt prea mulți în preajma lui Ivan care sunt de acord cu el? Și Zosima este de acord cu el, și Smerdiakov, și diavolul, și Andreev, și aproape Dostoievski însuși Aceasta este frumusețea acestui gen de idei ambigue, că împacă cu ușurință oamenii care altfel nu sunt de acord Pentru atei F M Dostoievski, "Jurnalul unui scriitor "(Poly lucrări adunate T P ) Dostoievski F M Poly col op T S , Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații ideea unei biserici de stat nu este mai puțin atractivă decât pentru biserici, deoarece într-un stat bisericesc nu va mai exista nicio biserică separată de statul însuși și de activitățile sale lumești Și Dostoievski, ca artist, caracterizează destul de clar acest articol drept un joc batjocoritor al minții lui Ivan " Mulți dintre biserici l-au considerat hotărât pe autor ca fiind al lor Și deodată, lângă ei, nu numai cetățenii, ci chiar și ateii înșiși au început să aplaude pentru partea lor În cele din urmă, unii oameni pricepuți au decis că întregul articol este doar o farsă și o batjocură îndrăzneață Tocmai această farsă obscenă este acceptată în mănăstire ca o mărturisire serioasă a credinței ortodoxe - dintr-o asemenea ironie Dostoievski nu-și cruță bunii eroi și nici măcar propriile sale convingeri sincere Articolul lui Ivan Karamazov despre transformarea statului ortodox în biserică și poemul său despre transformarea Bisericii Catolice în stat sunt două părți ale aceleiași idei, a cărei esență este înlocuirea reciprocă a împărăției cerurilor și a împărăției al Pamantului Teocrație și ateism Nu este întâmplător faptul că ideea de teocrație îi atrage pe atei - este de natură ateă Ivan Karamazov, acceptându-L pe Dumnezeu, în același timp nu poate accepta lumea lui Dumnezeu, în care cei nevinovați suferă, copiii sunt chinuiți "Am nevoie de pedeapsă și pedeapsa nu este la infinit undeva și cândva, ci aici, deja pe pământ, și să o văd eu însumi Am crezut, vreau să văd singur Vreau să văd cu ochii mei cum se întinde o căprioară lângă un leu și cum se ridică o înjunghiată și îl îmbrățișează pe cel care l-a ucis Vreau să fiu aici când toată lumea află dintr-o dată despre ce era vorba Toate religiile de pe pământ se bazează pe această dorință și eu cred" Ivan Karamazov cere împlinirea tuturor aspirațiilor eshatologice din această lume, motiv pentru care are un proiect de teocrație, care dă viață lumească sub autoritatea bisericii, chiar dacă uită de Dumnezeu, dar șterge orice lacrimă de copil Nu este suficient ca Ivan să primească niște recompense pentru viața de apoi, el vrea armonie și fericire pentru toți oamenii care sunt deja aici pe pământ Aceasta este o întrebare de teodicee: cum să justificăm existența unui Dumnezeu atotputernic și atotbun prin acele lucruri teribile care se întâmplă în lumea lui Dumnezeu? Lumea existentă este clădită pe sânge și lacrimi, așa că rămâne fie să-L respingem pe Dumnezeu, "întoarceți-i biletul", fie să îl chemați pe Dumnezeu, în persoana Sa Dostoievski F M Poly col op Or S Ibid S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații clerului, a interveni direct și a pune lucrurile în ordine pe pământ, "să conducă omenirea spre fericire cu o mână de fier", pentru că prin ei înșiși, rămânând liberi, oamenii se chinuie doar pe ei înșiși și unii pe alții și nu pot fi fericiți Problema teodicei, s-ar părea, are două soluții opuse: fie ateismul, fie teocrația Dacă există Dumnezeu, să conducă El pe acest pământ, dar dacă lumea rămâne în rău, atunci nu există nici Dumnezeu Dar, așa cum arată dialectica ideii lui Ivan, dezvăluită în imaginea Marelui Inchizitor, aceste două soluții converg: teocrația poartă în sine ateismul ascuns Secretul este că inchizitorul, exercitând puterea lui Dumnezeu pe pământ, nu crede însuși în Dumnezeu "Inchizitorul tău nu crede în Dumnezeu, acesta este tot secretul lui!" Alyosha exclamă, iar Ivan aprobă: "În sfârșit, v-ați dat seama " Într-adevăr, dacă tot adevărul și armonia vieții trebuie și pot fi realizate pe acest pământ, atunci credința în Dumnezeu, în împărăția Sa cerească, devine de prisos Marele Inchizitor, ca și creatorul său Ivan Karamazov, este un teocrat și un ateu în aceeași persoană Ivan acceptă în sfârșit lumea "miilor de milioane de copii fericiți", creată de Inchizitorul pe pământ, astfel încât să nu mai aibă nevoie de Dumnezeu însuși și să trădeze focul "filantropic" al Inchiziției lui Hristos, care părea să interfereze cu fericirea umană Soluția cu adevărat religioasă a problemei teodicei este acolo unde Ivan vede doar insolubilitatea Suferința celor nevinovați nu poate fi răscumpărată aici, pe acest pământ, pentru că pământul nostru este în contact cu alte lumi, care nu pot fi decât obiect de credință și speranță, și nu de cunoaștere pozitivă Sămânța căzută pe acest pământ trebuie să sufere și să moară pentru a da muguri și roade în viața veșnică - în această pildă a lui Isus din Evanghelia după Ioan ( : ), luată ca epigraf la Frații Karamazov, întreaga teodicee, justificare Semănător Dumnezeu Ivan, pe de altă parte, se împarte între ateism și teocrație, care poartă o minciună comună: pentru a chema biserica la conducerea directă a treburilor umane și la aranjarea armoniei lor pe pământ înseamnă a respinge pe Dumnezeu, a respinge adevărul altor lumi , în care sunt ascunse atât rădăcinile, cât și lăstarii sentimentelor și gândurilor locale " Esența lucrurilor nu poate fi înțeleasă pe pământ Dumnezeu a luat semințe din alte lumi și le-a semănat pe acest pământ și i-a crescut grădina și tot ce putea să încolțească a încolțit, dar ceea ce este crescut trăiește și este viu numai prin simțirea contactului său cu alte lumi misterioase " Dostoievski F M Poly col op Or S Ibid S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Aceste cuvinte binecunoscute din învățăturile bătrânului Zosima nu pot fi înțelese cu adevărat decât în raport cu pilda bobului, prefațată de roman Semințele altor lumi, semănate de Dumnezeu pe acest pământ, vor aduce roade numai prin suferință și moarte Nu există grădină a lui Dumnezeu fără aceste semințe moarte, iar sensul suferinței pământești este necunoscut celor care și-au pierdut simțul contactului cu alte lumi De îndată ce rupem această legătură, cerem fericire și armonie completă aici pe acest pământ - astfel sentimentul altor lumi este eliminat, iar entuziasmul teocratic se transformă brusc în scepticism ateu Ivan Karamazov este doar un personaj literar, dar în chinurile sale este ghicită profetic soarta ideii teocratice a celui mai mare filozof rus Vladimir Solovyov Este semnificativ faptul că Anna Grigorievna Dostoievskaya, respingând ideea bine stabilită că tânărul Solovyov era prototipul lui Alyosha Karamazov, a exclamat: "Nu, nu, Fiodor Mihailovici a văzut în persoana lui Vladimir Solovyov nu pe Alyosha, ci pe Ivan Karamazov!" spiritual spiritual! moștenirea lui Vladimir Solovyov El și-a dedicat perioada de mijloc, centrală a lucrării sale, apărării teocrației și predicării unificării bisericilor creștine și abia la sfârșitul vieții sale, în ultima sa lucrare, Povestea lui Antihrist ( , partea finală a celor trei conversații) ), el a dezvăluit brusc autenticul, ateu și "anticreștin", subtextul propriilor construcții teocratice Deja în "Trei discursuri în memoria lui Dostoievski" ( - ), Soloviev consideră ideea teocratică drept principalul testament lăsat urmașilor lui Dostoievski El reproșează creștinismului oficial sau dogmatic că a stabilit ca limită "viața interioară individuală Aici Hristos apare ca cel mai înalt ideal moral, religia este centrată pe morala personală, iar lucrarea ei este pusă în mântuirea sufletului uman individual Există o credință adevărată într-un astfel de creștinism, dar chiar și aici este încă slabă: este suficient doar pentru viața personală și pentru afacerile private ale unei persoane, să se pregătească ca creștin, inclusiv prin participarea la treburile societății - deosebindu-se astfel de zeloți a "bisericii universale", care doresc direct să salveze F M Dostoievski, Note despre Frații Karamazov (Poli lucrări adunate Vol , p ) Solovyov Vl Trei discursuri în memoria lui Dostoievski // Solovyov Vl Cit : În vol Ed a II-a T M : Gândirea, S - Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații societate și să-și distrugă propriile suflete Dar pentru Vladimir Solovyov, religia este chemată să fie ceva mai mult decât "doar" religie, "doar" viața individuală interioară, trebuie să invadeze toate sferele vieții, să se ocupe de rezolvarea problemelor naționale și profesionale: "Adevăratul creștinism nu poate fi doar domestic, precum și doar templu, trebuie să fie universal, trebuie să se răspândească în întreaga umanitate și în toate treburile umane În realitate, toate treburile umane - politică, știință, artă, economie socială, fiind în afara principiului creștin, în loc să unească oamenii, să-i separă și să-i împartă, căci toate aceste afaceri sunt guvernate de egoism și câștig privat, rivalitate și luptă și generează opresiune și violență" Cum se poate recunoaște în aceste cuvinte înflăcărate nerăbdarea inimii lui Karamazov, care nu se poate împăca cu opresiunea și violența de pe pământ în niciun fel - și cere ca creștinismul să devină universal și, prin urmare, universul - creștin, ca Biserica să-și restabilească propria ordine și ridicați știința la cel mai înalt rang ritualic și arta și economia socială, astfel încât în univers să nu existe resentimente, nici păcat, nici vinovăție niciun secret al contactului cu alte lumi! Pentru ca sămânța semănată în această lume să nu sufere și să nu moară - și deci să nu dea naștere la viață veșnică Aceasta este contradicția unor astfel de teorii: ei vor ca pământul să înflorească ca o grădină, dar nu vor ca semințele semănate în el să moară, nu înțeleg legătura mistică dintre suferință și har, dintre moarte și înviere, dintre o sămânță căzută și un vlăstar ascendent De la Dostoievski, astfel de teoreticieni înțeleg răzvrătirea lui Ivan împotriva lumii nedrepte a lui Dumnezeu și chiar înțeleg tandrețea lui Zosima față de lume ca un paradis înflorit, dar epigraful din Evanghelia după Ioan este absolut de neînțeles, ceea ce explică doar modul în care o lume nedreaptă, în care suferința iar lacrimile sunt semănate, pot da roade spirituale în alte lumi Dacă Soloviev, în discursurile sale despre Dostoievski, îl interpretează pe Dostoievski, atunci, cel mai probabil, din punctul de vedere al unuia dintre personaje, căruia el însuși i-a servit ca prototip, Ivan Karamazov, care își propune să "bisereze" universul, să pune-o sub stăpânirea unui mare preot-filantrop pentru a elimina orice violență, orice suferință și de aici nevoia păcătoșilor de iertare și rugăciune, în Hristos însuși, care nu-l împiedică decât pe Marele Inchizitor să conducă în numele lui Hristos Deci, sarcina adevăratului creștinism, potrivit lui Solovyov, este "de a uni toate popoarele printr-o singură credință și, cel mai important, că trebuie să unească Solovyov Vl op T S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații și să reconcilieze toate treburile umane într-o singură cauză comună universală " Dar, pentru a uni umanitatea, creștinismul însuși trebuie mai întâi să se unească, să restabilească unitatea scindată a celor două jumătăți ale sale, răsăriteană și occidentală, ortodoxia și catolicismul De aici și proiectul teocratic alimentat de multă vreme de Solovyov: de a uni umanitatea creștină sub stăpânirea țarului rus și a papei, ceea ce ar însemna nu numai fuziunea bisericilor occidentale și orientale, ci și fuziunea dintre biserică și stat Unitatea istorică a Bisericii Catolice Occidentale și unitatea statului autocratic rus trebuie să fie combinate în unitatea religioasă și politică a întregii ecumene creștine și, eventual, a întregii omeniri " Nici Biserica, lipsită de instrumentul puterii seculare, izolată, dar solidară cu ea, nici Statul laic, lăsat în forțele sale, nu poate stabili cu succes creștinătatea și dreptatea pe pământ Destinele istorice au judecat Rusia să dea Bisericii Ecumenice puterea politică de care are nevoie pentru mântuirea și renașterea Europei și a lumii întregi" Aici, desigur, Solovyov trece deja cu mult dincolo de cadrul fanteziei lui Ivan, care a fost limitat doar de Biserica Catolică a Evului Mediu târziu Ceva asemănător ca amploare în Dostoievski poate fi găsit doar la Posesed, în imaginația febrilă a lui Pyotr Verkhovensky, care visează să unească internaționalul socialist cu papalitatea, recreând astfel în întregime ideea "socialismului creștin" - un plan nu lipsit de logică internă și, în orice caz, mai consistent în "patosul său internațional" decât proiectul lui Soloviev de unire a Bisericii Catolice cu autocrația rusă În Povestea lui Antihrist, chiar acest proiect, pe care Solovyov a intenționat să fie realizarea împărăției lui Dumnezeu pe pământ, apare ca sugestie a lui Satan și a lucrării lui Antihrist Marele teolog rus Georgy Florovsky interpretează corect testamentul spiritual al lui Solovyov, Povestea lui Antihrist, ca un calcul cu propriile sale iluzii teocratice mondiale: "Încă o trăsătură, foarte intimă, trebuie remarcată aici Într-adevăr, în cartea lui Antihrist "Calea deschisă către pace și prosperitate universală", nu se poate să nu recunoască aluzia intenționată a lui Solovyov la propriile sale vise din anii trecuți despre "marele Solovyov Vl op T S Solovyov Vl Rusia și Biserica Universală // Solovyov Vl Sobr cit : În vol T Bruxelles: editura "Viaţa cu Dumnezeu", S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații sinteză " "Va fi ceva cuprinzător și reconciliând toate contradicțiile" Aceasta va fi marea sinteză Și există un singur decalaj în ea: toate "valorile" creștine sunt combinate, dar nu există Hristos Însuși În Povestea lui Antihrist, Solovyov a renunțat la iluziile și ispitele întregii sale vieți și le-a condamnat cu toată forța Din logica Marelui Inchizitor și a Antihristului lui Solovyov rezultă că calea de la ateism la teocrație este foarte scurtă Acest lucru a fost amintit recent de sfințirea de către Patriarhul Kirill a unei noi biserici aflate în subordinea Serviciului Federal de Securitate ( iulie ) Templul care slujește cekistilor este dedicat Sophiei Înțelepciunea lui Dumnezeu și este situat acolo unde a fost odată situat punctul de control al celui de-al cincilea departament al KGB, care a fost angajat în lupta împotriva tuturor tipurilor de "sabotaj ideologic", inclusiv "dopa" religioasă Totul este acolo și acum așa cum trebuie: camere de supraveghere, oameni în uniformă și civil În acest loc, FSB și Biserica Ortodoxă Rusă cresc împreună atât de strâns încât este greu de înțeles ce are de-a face cu el: biserica de la Lubyanka sau Lubyanka de la biserică? De ce, atunci, transformarea statului dintr-un stat complet ateu într-un stat teocratic inițial ar putea avea loc atât de repede? Teocrația păstrează ateismul în baza sa inconștientă sau semiconștientă Dacă nu crezi că Dumnezeu însuși conduce lumea, biserica rămâne să preia frâiele guvernării, puterea lumească în propriile mâini Acesta este ateismul și teocrația în același timp, ateocrația Țara, care a supraviețuit atât de greu ateismului în secolul al XX-lea, lovește cu ușurință extrema opusă, urmând aceeași logică: de la necredința în Dumnezeu până la puterea vicegerenților săi pe pământ Mentor Suprem Perspectiva tragică a lui Solovyov a fost că Antihrist va apărea nu ca un luptător împotriva religiei, ci ca un mare om drept, făcător de pace și unificator al religiilor După ce s-a urcat pe tronul său imperial, el deschide consiliul întreg bisericesc sub "marșul omenirii unite" și se adresează creștinilor: "Dragi creștini Sper să fiu de acord cu toate partidele voastre, arătându-le aceeași dragoste și aceeași pregătire pentru a satisface adevărata aspirație a fiecăruia" Pentru catolici, cărora autoritatea spirituală este cea mai importantă în creștinism, el restaurează tronul suprem al papei la Roma; pentru ortodocși, care țin cel mai mult tradiția sacră dintre toți, el fondează Muzeul Mondial de Arheologie Creștină la Constantinopol; pentru protestanţii care ultimul Georgy Florovsky Căi ale teologiei ruse Paris, S Solovyov Vl Povestea lui Antihrist // Solovyov Vl Cit : În vol T S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații punând încrederea personală în adevăr mai presus de orice, el înființează Institutul Mondial pentru Studiul Liber al Sfintelor Scripturi Episcopul catolic și magicianul oriental Apollonius, ridicat de împărat pe tronul papal, proclamă: "Sunt la fel de adevărat ortodox și un adevărat evanghelist ca și un adevărat catolic" Această formulă exprimă clar dorința lui Antihrist de a fi totul pentru toată lumea, de a îmbina în sine toate virtuțile și perfecțiunile posibile, de a deveni ceea ce Dumnezeu va deveni la sfârșitul timpurilor, potrivit Sf Pavel: " Dumnezeu să fie totul în toţi" ( Cor : ) De aceea, viitorul Antihrist combină inițial în sine toate darurile posibile: geniul artistic și științific, dreptatea morală, înțelepciunea politică, perspicacitatea mistică - în așa măsură încât el devine propriul său Dumnezeu și niciun "alt" Dumnezeu pentru el și umanitatea condusă de el de acum înainte nu este nevoie "Pe lângă geniul, frumusețea și noblețea excepționale, cele mai înalte manifestări de abstinență, abnegație și caritate activă păreau să justifice marea mândrie a marelui duhovnic, ascet și filantrop" Și exact același este mentorul suprem al lui D Andreev: " Este cel mai firesc să stai în fruntea Trandafirului lumii pentru cineva care a combinat cele mai mari trei daruri: darul mesagerilor religioși, darul dreptății și darul geniului artistic O astfel de persoană, și numai unei astfel de persoane, îi poate fi încredințată o lucrare extraordinară și fără precedent în istorie: controlul etic asupra tuturor statelor Federației și conducerea popoarelor pe calea transformării aceste stări într-o fraternitate umană" ( - ) În scuzele sale pentru mentorul suprem al Trandafirului Lumii, Andreev urmează aproape literal descrierea lui Solovyov despre Antihrist Ar trebui considerată aceasta o sugestie inconștientă, un împrumut involuntar? Puțin probabil: Andreev l-a citit cu atenție pe Vladimir Solovyov și se referă direct la "Povestea lui Antihrist" în capitolul final din "Trandafirul lumii" ( ) Dacă presupunem că Andreev, făcând ecou lui Solovyov, corelează în mod conștient Trandafirul lumii cu activitățile lui Antihrist, atunci întreaga sa lucrare trebuie să fie răsturnată pe dos și să apară ca o parodie grandioasă a exact ceea ce este predicat cu pasiune în carte Nu ne vom grăbi să ajungem la concluziile finale, dar observăm această asemănare izbitoare a proiectului Andreev "Roses of the World" cu faptul că Solovyov Vl op T S Ibid S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații este expusă de Antihrist al lui Soloviev în lucrarea sa "Calea deschisă către pace și prosperitate universală" Această carte este un exemplu al "atot-unității" pe care Vladimir Solovyov însuși a mărturisit-o și care, după experimentele totalitare din secolul al XX-lea, este din nou proclamată de Andreev Este foarte posibil să ne referim la Trandafirul Lumii ceea ce Solovyov a spus despre Calea Deschisă: "Nimeni nu va obiecta la această carte, toată lumea va părea o revelație a întregului adevăr Toată lumea va spune: "Iată, exact lucrul de care avem nevoie; iată un ideal care nu este o utopie, iată o idee care nu este o himeră Trandafirul lumii, așa cum l-a conceput Andreev, este și cea mai largă cale deschisă tuturor Trandafirul Lumii va rezolva toate dezacordurile inter-religioase, interclase, interetnice și toate contradicțiile dintre religie și știință (" între Trandafirul Lumii și știință nu există puncte de conflict și nu pot fi" , ) Va atrage în egală măsură nu numai ortodocși, catolici și protestanți, ci și șintoiști și hinduși, budiști și musulmani Iar însuși profesorul suprem, făcându-și ecou lui Apollonius, va putea spune despre sine: "Sunt la fel de adevărat musulman și budist adevărat ca și creștin adevărat" Trandafirul lumii se va pregăti pentru reunificarea bisericilor creștine, va convoca Sinodul al optulea ecumenic și apoi va implementa uniunea dintre creștinism și alte religii ( ) Va combina experiența mistică a omenirii cu cele mai radicale transformări sociale, idealismul extrem cu realismul consistent Andreev subliniază că, spre deosebire de tiranii anteriori, "mentorul suprem trebuie să stea la o astfel de înălțime morală încât dragostea și încrederea în el să înlocuiască alte metode de guvernare" ( ) Dar Antihristul lui Solovyov este același: el este descoperitorul "drumurilor fără sânge", iar primul său manifest începe astfel: "Oamenii Pământului! Vă dau pacea mea Pacea universală veșnică este oferită " Este uimitor că un autor atât de sensibil din punct de vedere spiritual precum Andreev nu a putut simți ispita lui Antihrist, dând următoarea descriere a mentorului suprem al omenirii: " El este legătura mistică dintre umanitatea vie și lumea cerească, manifestarea al voinței providențiale, desăvârșitorul de miliarde și protectorul sufletelor În mâinile unei astfel de persoane, nu este înfricoșător să combinați plinătatea puterii spirituale și civile" ( ) Este tocmai ceea ce este înfricoșător dacă unul dintre oameni devine o "conexiune mistică" și un "protector al sufletelor", și chiar conectează plinătatea puterii spirituale și civile Acesta, nu Hristos, Solovyov Vl op T S - Ibid p - Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații care a întruchipat în sine perfecțiunea absolută și este el însuși "perfecătorul de miliarde", nu poate fi decât Antihrist din punct de vedere creștin În povestea lui Solovyov, primul rezultat al lucrării lui Antihrist a fost "stabilirea fermă a egalității celei mai elementare în întreaga omenire - egalitatea sațietății universale" Același lucru este și în proiectul lui Andreev: "Semnificația primei etape a domniei Trandafirului Lumii este de a obține prosperitatea materială universală și de a crea condițiile prealabile pentru transformarea Federației Statelor Membre într-un monolit universal" ( ) Învățătură despre Hristos Să ne amintim că Antihristul lui Soloviev manifestă toate virtuțile creștine, dar are un defect ciudat: nu-l poate mărturisi direct pe Hristos, ceea ce duce la expunerea lui "Mărturisește-te aici, înaintea noastră, Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, care a venit în trup, a înviat și urmează să vină", răspunde Antihristul acestei cereri a prezbitului ortodox Ioan cu o tăcere ciudată, după care prezbârnicul proclamă : "Copii, Antihrist!" "Căci în lume au intrat mulţi înşelători care nu mărturisesc pe Isus Hristos, care a venit în trup: un astfel de om este un înşelător şi un antihrist" ( Ioan : ) Într-adevăr, în întreaga carte Calea Deschisă, deși "împregnată cu un spirit cu adevărat creștin de iubire activă și bunăvoință atotcuprinzătoare", nu s-a spus niciun cuvânt despre Hristos Multe cuvinte sunt spuse despre Hristos în cartea lui Andreev, dar, în principal, misiunea Sa pământească este recunoscută ca eșuată și incompletă: "O, Hristos nu a trebuit să moară - nu doar o moarte violentă, ci și o moarte naturală După mulți ani de viață în Enrof (în lumea noastră fizică - M E ) și rezolvarea acelor sarcini pentru care El a acceptat această viață, Îl aștepta o transformare, și nu moartea - transformarea întregii Sale ființe și trecerea Sa la Olirna (prima al rândului ascendent al lumilor - M E ) în fața ochilor lumii Fiind finalizată, misiunea lui Hristos avea să facă ca în două-trei secole pe pământ, în locul statelor cu războaiele lor și bacanale sângeroase, să se înființeze o Frăție-Biserică ideală Numărul victimelor, cantitatea de suferință și timpul pentru ascensiunea omenirii s-ar reduce nemăsurat" ( ) Solovyov Vl op T S Ibid p , Ibid S Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Din nou, contrar intenției autorului, aici se aude vocea lui Ivan Karamazov, Marele Inchizitor, care îi reproșează lui Hristos că s-a lăsat răstignit și nu a instaurat cu puterea sa supranaturală, în timpul lungii sale vieți, pace și prosperitate pe pământ "Nu te-ai coborât de pe cruce când au strigat la tine, batjocorindu-te și tachinandu-te: "Coboară de pe cruce și noi vom crede că ești Tu" Nu ai coborât pentru că, din nou, nu ai vrut să înrobești o persoană printr-o minune și tânjeai după o credință liberă, și nu una miraculoasă Deci, neliniște, confuzie și nenorocire - aceasta este mulțimea actuală de oameni după ce ai suferit atât de mult pentru libertatea lor După ce ai acceptat lumea și purpura Cezarului, ai fi întemeiat o împărăție mondială și ai fi dat pacea lumii "Incompletitudinea" misiunii lui Hristos este cea care justifică în ochii lui Antihrist propria sa misiune de organizator și desăvârșitor al fericirii umane și vă permite să priviți la acel "sărac, răstignit" ca doar "premergătorul său" Se dovedește, potrivit lui Andreev, că misiunea lui Iisus Hristos s-ar fi îndeplinit cu mai mult succes dacă, după "mulți ani de viață", ar fi fost transformat în fața ochilor lumii întregi și, după ce ar fi făcut un miracol spectaculos, ar fi trecut într-un plan superior al existenței - apoi, în două-trei secole, războiul va fi eliminat pe pământ și s-ar înființa o Biserică ideală Dacă așa trebuie să fie înțeles și mărturisit Hristos, atunci cum trebuie să fie înțeles și mărturisit Antihrist? În cele din urmă, Andreev pune la îndoială și baza ideilor creștine despre Hristos însuși - dogma întrupării Este mult mai convenabil, în opinia sa, să credem că Dumnezeu nu s-a întrupat, ci s-a exprimat în Hristos, ceea ce transformă imediat creștinismul într-un fel de învățătură gnostică sau teosofică, în care Hristos reprezintă doar simbolic o persoană și nu devine un persoană în sensul deplin, să-și ia asupra sa suferința și să sfințească trupul umanității "Cum ar trebui să înțelegem, de exemplu, cuvântul "încarnare" așa cum este aplicat lui Isus Hristos? Ne imaginăm încă că Logosul universului s-a îmbrăcat cu compoziția acestei cărni umane? Nu-i așa? disproporție de scară insuportabilă pentru noi: în sensul cel mai extrem cu categorii local planetare, îngust umane? Nu ar fi, așadar, mai corect să nu vorbim despre întruparea Logosului în esența lui Isus Hristos , ci despre exprimarea Lui în El prin mijlocul marii monade născute de Dumnezeu Dumnezeu nu se întrupează, ci exprimă Dostoievski F M Poly col op T S , Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații El însuși în Hristos Și dacă da, atunci încă unul dintre obstacolele în calea acordului creștinismului cu alte mișcări religioase dispare" ( ) Autorul Trandafirului lumii este preocupat tocmai de armonizarea creștinismului cu alte credințe - și pentru aceasta este gata să sacrifice natura umană a lui Hristos, consubstanțială cu Dumnezeu, recunoscându-L ca unul dintre numeroasele simboluri prin care Dumnezeu s-a revelat lui adepții diferitelor religii Hristosul Sfântului Andrei nu este Dumnezeu-omul, ci "Logosul, exprimându-se în Iisus Hristos predominant, dar nu exclusiv În această idee se bâjbâie, după părerea mea, calea către un asemenea unghi de vedere, pe care se pot înțelege creștinii și multe curente ale religiozității răsăritene" ( - ) Dar de ce o astfel de înțelegere reciprocă, care duce la pierderea a ceea ce este tocmai supus înțelegerii - natura divino-umană a lui Hristos? Deci, la cererea bătrânului Ioan: "Mărturisește Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, care a venit în trup", poate că autorul Trandafirului lumii ar fi fost nevoit să răspundă cu aceeași tăcere dureroasă ca cel care a fost supus acestei încercări Atot-unitatea ca falsă asemănare Trei etape de schimbare Interreligia Trandafirului Lumii, aducând toate religiile la un numitor comun, distruge în ele principalul lucru de dragul căruia Dumnezeu le-a permis existența pe pământ - diferența lor, ireductibilitatea una la alta Atâta timp cât bisericile sunt împărțite, niciuna dintre ele nu îl poate reprezenta pe Dumnezeu în plinătatea Sa, niciun prim ierarh nu poate acționa ca vicar al lui Dumnezeu pe pământ și poate înlocui voința Lui cu voința Sa Împărțirea bisericilor nu este doar un semn al imperfecțiunii umane, al incapacității de a se înțelege, ci și o expresie a puterii directe a lui Dumnezeu asupra lumii, care nu este încredințată în totalitate nici uneia dintre ierarhiile preoțești Bisericile rămân împărțite pentru aceasta, pentru ca numai Dumnezeu Însuși să poată fi unit în lume și deasupra lumii Dacă o religie, Trandafirul Lumii sau alta, ar reuși să domnească peste toate celelalte și să le dizolve în sine, aceasta ar însemna crearea pe pământ a unei asemenea ierarhii, a unei astfel de porunci unice care s-ar putea identifica complet cu Dumnezeu , vorbește în numele Lui - și minți în numele Lui Același lucru este valabil și pentru separarea dintre biserică și stat Când conducătorii evrei L-au ispitit pe Isus să-și declare pretențiile asupra împărăției, El le-a răspuns: " dați cezarului cezarului și lui Dumnezeu" (Mat : ), respingând astfel în mod clar orice confuzie a puterii cerului și a pământului O monedă pe care este bătută imaginea lui Cezar, Let Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Cezar o va primi Dacă Hristos a respins ispita puterii pământești, atunci cu atât mai mult Biserica lui Hristos, partea trupească a lui Hristos, este lipsită de binecuvântarea Sa de a deveni o stare sau de a transforma statul în sine Lumea va rămâne împărțită: în biserică și stat, în religie și știință, în diferite religii, științe și state, până când Dumnezeu însuși își va dezvălui unitatea și devine totul în toate Încercările de unitate, venite din mintea și voința umană, fie că este vorba de filosofia unității, fie de combinarea tuturor talentelor posibile într-o singură persoană, fie de construirea unei singure biserici întregi umane și a unui singur stat, fie de unificarea statul însuși cu biserica - toate aceste încercări uzurpă puterea Unicului și Indivizibilului și semnifică înaintarea Falsei Sale Asemănări la tronul regal Folosind exemplul lui Ivan Karamazov, se pot lua în considerare trei etape ale unei astfel de mișcări - și autodezvăluirea treptată a eroului Ivan Karamazov apare în Dostoievski ca autor a trei lucrări, care, în succesiunea apariției lor în roman, desemnează aceste trei etape Prima etapă este o iubire ambițioasă pentru Dumnezeu, care vrea să-I slujească mai mult decât au slujit toate religiile anterioare și existente În consecință, primul articol al lui Ivan este despre curtea bisericii, unde încearcă să-l depășească pe Hristos însuși, să-i dea lui Dumnezeu nu numai pe al lui Dumnezeu, ci și pe cel al Cezarului, să subordoneze statul bisericii și, în acest stadiu, râvna lui excesivă în favoarea bisericii întâlnește chiar înțelegere și simpatie din partea slujitorilor bisericii însăși A doua etapă este atunci când Asemănarea Falsă este deja forțată să se dezvăluie cel puțin la jumătatea drumului și își declară dezacordul cu Dumnezeu, protestul său față de lumea nedreaptă a lui Dumnezeu, dar totuși în numele iubirii pentru umanitate Această etapă este dezvăluită în poemul despre Marele Inchizitor, care, din dragoste pentru umanitate, acceptă ispita diavolului și îl alungă pe Hristos, dar o face cu atâta suferință și lepădare de sine încât este onorat cu sărutul tăcut al lui cel Nedreptățit La a treia etapă, chiar și dragostea pentru umanitate se dovedește a fi doar o acoperire pentru iubirea nesatisfăcută și atotcuceritoare pentru sine Acest ultim adevăr este exprimat în poezia lui Ivan "Revoluția geologică", de care diavolul însuși îi amintește la încheierea conversației lor " Totul a fost hotărât, iar omenirea se va așeza în cele din urmă Dar din moment ce, având în vedere prostia adâncă a omului, aceasta, poate, nu se va rezolva nici peste o mie de ani, atunci oricui este deja conștient de adevăr și acum are voie să se aranjeze complet după bunul plac, pe principii noi Este îngăduit ca un om nou să devină om-Dumnezeu, fie și doar unul în toată lumea Oriunde va deveni Dumnezeu, există deja un loc pentru Dumnezeu! Unde voi fi Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Eu, acolo va fi imediat primul loc "totul este permis , iar sabatul!" "primul loc" pe pământ Este imposibil să nu presupunem că chiar la începutul acestui drum, în maiestuoasa gândire teocratică a lui Ivan, lăudând împărăția pământească a lui Hristos, pe care Hristos însuși a refuzat-o, exista deja acea mândrie care avea să stingă treptat în sufletul său atât dragostea pentru Dumnezeu și dragostea pentru umanitate, lăsând în acest loc gol doar iubirea pentru tine însuți Așa se dezvăluie acest plan teocratic integral, care începe prin punerea împărăției lui Cezar sub puterea lui Dumnezeu și se termină prin stabilirea împărăției propriului "eu" în locul lui Dumnezeu "La urma urmei, nu există Dumnezeu și nemurire", acolo unde stau eu, acolo va fi Dumnezeu Aceeași mișcare în trei etape este indicată pe scurt, pe trei pagini, în biografia spirituală a Antihristului lui Soloviev, care începe prin a crede în bunătate, Dumnezeu, Mesia (p ), continuă prin dorința de a salva omenirea, pe care nu a reușit să o facă salvează predecesorul său (p ), și termină prin a-și spune: "Eu, eu, eu și nu El! El nu este în viață, nu este și nu va fi niciodată Nu a înviat, nu a înviat, nu a înviat!" (pag ) Trandafirul lumii în așteptarea lui Antihrist Spre meritul lui Andreev și spre bucuria cititorilor săi, cartea "Trandafirul lumii" dezvăluie și o astfel de mișcare de la un proiect teocratic îmbătător la o conștientizare sobră a naturii sale demonice Adevărat, această mișcare este practic inconștientă, nu trasată și nu dezvăluită de autorul însuși, motiv pentru care cartea în ansamblu produce o impresie ambivalentă Pe de o parte, glorificarea neîngrădită, sinceră și tare a Trandafirului lumii, care va aduce har pe pământ și va stabili o ordine religioasă și socială perfectă; pe de altă parte, din mijlocul Trandafirului Lumii și al unității sale preoțești de poruncă va apărea Antihrist care va veni Gândirea utopică a autorului este constant în contradicție cu sensul eshatologic al evenimentelor pe care le înfățișează Această dualitate se reflectă și în alcătuirea "Trandafirului Lumii", ca și cum în procesul scrierii lui, orizontul autorului însuși s-a extins, viziunea sa spirituală s-a ascuțit În prima carte a tratatului, utopia teocratică domină complet mintea lui Andreev, care, ca Dostoievski F M Poly col op T S - Solovyov Vl op T Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații copil al țării și al timpului său, crede cu fermitate în "proiectul ideal al națiunii" și compatibilitatea acestuia cu metodele non-violente și cu aspirațiile religioase ale omenirii Chiar și limbajul lui Andreev, un poet original, deși predispus la oarecare retorică și patos, este plin de clișee sovietice de îndată ce atinge tema sa utopică preferată: "milioane de minți extrem de ideologice" ( ), "armură indestructibilă de înaltă moralitatea" ( ), "învățătura înaripată care cuprinde lumea va transforma această sete generațională într-un entuziasm creativ la nivel național" ( ) Se cere un efort din partea cititorului modern să aibă încredere într-un autor atât de naiv, care visează la "Liga pentru Transformarea Esenței Statului", la "Ministerul Dezarmării", și să-l urmeze mai departe, într-o călătorie prin lumi transfizice coborâte și ascendente, în dimensiunea metaistorică a istoriei ruse Acolo se dezvăluie cu adevărat darul mistic și puterea aproape dantescă a fanteziei de altă lume a lui Andreev ca unul dintre puținii "mari inițiați" ai secolului al XX-lea Privirea spirituală a autorului se adâncește treptat - și când în ultima, a douăsprezecea carte a tratatului cade din nou asupra Trandafirului Lumii, pătrunde mai departe, prin el, în acel viitor teribil care se pregătește lumii prin el Nu, Andreev nu a abandonat conștient niciodată Trandafirul Lumii, dar a fost tocmai o schemă rațională, un vis școlar, în timp ce subconștient se pregătește pe sine și pe cititor pentru acele ispite demonice pe care le poartă în sine acest paradis promis La începutul celui de-al patrulea capitol, de la autor sunt rupte rânduri amare: "Nu este ciudat că Trandafirul Lumii, stăpânind omenirea de multă vreme, încă nu poate împiedica venirea prințului întunericului? Da, nu poate Spre cea mai mare durere dintre toate, nu va putea" ( ) Și mai departe, în descrierea venirii prințului întunericului, Andreev luptă cu două tendințe, conștientă și inconștientă Ca un utopic, el dorește să păstreze idealul înalt al Trandafirului Lumii și să-l opună aspru Antihrist; ca un mistic, el deduce pe Antihrist din însuși Trandafirul Lumii, ca creație naturală, deși neintenționată Numai în timpul primelor șapte sau opt pontificate (singuri domnii sau papalitate) Trandafirul Lumii va stăpâni pe pământ, iar restul de optsprezece sau nouăsprezece vor avea loc în timpul domniei lui Antihrist, pe care Trandafirul Lumii însuși îl va ridica putere, plătind pentru ea mai târziu cu persecuție și martiriu credincioșilor lor Toate acele epitete excelente pe care Andreev le-a înzestrat cu Trandafirul Lumii încep acum să fie citite cu semnul opus, deși vina pentru aceasta este pusă pe oamenii involtați de forțele demonice, și nu pe sistemul Trandafirului lui lumea însăși Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Plictiseala va fi principala condiție favorabilă venirii lui Antihrist Atmosfera generală de liniște armonică care va domni pe pământ până în epoca ultimului pontificat conducător va fi otrăvită cu otrava angoasei, indiferenței, sațietății Unii vor dori "satisfacerea pasiunilor inepuizabile, în timp ce alții vor fi chinuiți de plictiseală Ea va înceta să mai fie oaspete, va deveni gazda în căminul lor spiritual, iar existența socială lipsită de ciocniri va începe să le pară insipidă" ( ) Conform formei exterioare a frazei lui Andreev, se poate concluziona că "ei", "aceste naturi aventuroase", care "cu angoasă, iritare și invidie se vor familiariza cu viața altor epoci pline de aventuri, ciocniri, crime și pasiuni" ( - ) sunt de vină Se dovedește că natura aventuroasă a omului este de vină - dar plictiseala care a cuprins întreaga umanitate în timpul înfloririi depline a Trandafirului Lumii nu are rădăcini chiar în această ordine mondială, așa cum a prezis Dostoievski? "Atunci va fi construit palatul de cristal Apoi Desigur, nu există nicio garanție că atunci, de exemplu, nu va fi teribil de plictisitor (pentru că ce să faci când totul este calculat în funcție de tabletă), dar totul va fi extrem de prudent Desigur, nu te poți gândi la nimic din plictiseală! La urma urmei, ace de aur sunt blocate din plictiseală, dar ar fi în regulă Lucrul rău este că ceea ce este bun, poate, atunci vor fi încântați cu ace de aur Aici Dostoievski a prezis nu numai plictiseala, ci și tendința spre torturi rafinate, desfrânare crudă (adică acele ace de aur pe care Cleopatra le-a înfipt în pieptul sclavilor ei) Plictiseala și setea de fiori, potrivit lui Andreev, vor pregăti apariția lui Antihrist "Apusul va zăbovi în continuare cu o strălucire roz pe misterele și templele Soarelui Lumii, pe cupolele panteoanelor, pe sanctuarele elementalilor cu marginile lor de rezervoare și terase Dar amurgul cenușiu ca porumbel al desfrânării, ceața cenușie a plictiselii vor începe deja să se răspândească în zonele joase Plictiseala și setea de patimi întunecate vor acoperi jumătate din omenire " ( ) Toate semnele sunt surprinse în mod perceptiv aici, dar nu este clar de ce autorul încearcă să-și ridice "palatul de cristal", aceste mistere luxoase, sanctuare și panteoane, deasupra "amurgului desfrânării și a negura plictiselii" Andreev pune între cele două propoziții uniunea opusă "dar" - unde, conform conexiunii evenimentelor, anticipată de Dostoievski, unirea anchetei se sugerează: "deci", "deci", "atunci" "Atunci palatul de cristal va fi construit Atunci va fi teribil de plictisitor " F M Dostoievski, "Însemnări din subteran" (Poly lucrări adunate Vol P ) Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Potrivit lui Andreev, Antihrist va apărea în ciuda Trandafirului Lumii, dar după logica propriei profeții, mulțumesc "Omenirea se va sătura de lumina spirituală Este epuizat de la rafale în sus și în sus Îi este rușine de virtute Se va sătura de libertatea socială pașnică " ( ) Nu se va sătura deloc de lumina spirituală, ci de strălucirea palatelor de cristal, de toate aceste contrafăcute de lumină spirituală - clădiri alb-roz și "piepteni de aur"; și nu de la rafale în sus, ci de la nenumăratele cupole ale vergradului, întunecând cerul Și nu este bine ceea ce îmbolnăvește o persoană, ci acea virtute chinuită pe care i-o insuflă în internate alături de "subordonarea personalului față de comun", "conținut ideologic ridicat" și "aspirație de viitor" Și nu se va sătura de libertatea socială pașnică, ci de lipsa socială a turmei de libertate - și va dori o astfel de libertate, care va fi o provocare pentru protopopiatul tuturor celor cinci preoții și autoritatea celor mai înalte instanțe de control Trandafirul lumii, așa cum îl descrie Andreev, este cel mai mare farmec care ucide sufletul, care duce la plictiseală și devastare Un alt motiv pentru apariția lui Antihrist este progresul tehnologic Andreev dă vina pe tehnologie pentru că nu a cedat eforturilor de transformare ale Trandafirului Lumii, deși imaginea lui arată că a făcut-o, chiar prea mult " Specificul tehnologiei - raționalitatea, utilitarismul și lipsa de spiritualitate a acesteia nu vor fi depășite prin simplul fapt că i se vor stabili sarcini superioare tehnologiei, iar asupra metodelor acesteia se va impune controlul etic Această lipsă internă de spiritualitate și utilitarism va persista până când tocmai aceste proprietăți ale tehnologiei vor fi necesare de către anti-zeul care a venit în trup" ( ) Dar este destul de clar că atâta timp cât tehnologia se limitează la sfera raționalității și utilitarismului, ea nu încalcă libertatea umană, ci de îndată ce sarcina etică de transformare spirituală a umanității începe să i se "impune" acesteia, atunci prezintă proprietăți demonice Controlul etic este "impus" tehnologiei de Trandafirul Lumii - alunecarea caracteristică a limbii lui Andreev, "inconștientul", care se opune propriei sale conștiințe utopice Și dacă mai târziu Antihrist folosește tehnologia ca instrument de magie neagră, atunci Trandafirul Lumii a fost cel care a început să o folosească ca instrument al "miracolului lui Dumnezeu" Andreev însuși a atribuit tehnologiei un astfel de rol de substituție spirituală în "misterul" său: "Apar perspective pentru o asemenea putere tehnică, când ierarhiile (adică ființele spirituale superioare ale altor lumi - M E ) pot fi puse în scenă nu într-un mod redus, simplificat, mizerabil Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații formă manipulativă, dar în forme gigantice, cețoase sau luminoase, năvălind ca o suflare de vânt, sau zvârnind ca tornadele de foc "( ) Dacă acest tip de "mister dotat tehnic se află la jumătatea distanței de la teatru la cult și multe aspecte îl fac legat de închinare" ( ), atunci cu ce se deosebește de cultul satanic, de o asemenea manipulare a tehnologiei când Antihrist "va să-și poată modifica corpurile după propria sa voință, trecând cu viteza fulgerului din strat în strat, din lume în lume pe căile transformării spontane" ( )? Trandafirul lumii, folosind tehnologia ca mijloc de manipulare a ființelor spirituale, își pregătește astfel direct folosirea demonică în viitor, sub domnia lui Antihrist, când "invențiile care sunt așteptate în mod natural de la tehnologia secolului sau vor permite guvernului să exercite un control perfect asupra psihicului fiecăruia dintre locuitorii globului " ( ) Chiar și la începutul cărții, autorul însuși, folosind exemplul Germaniei naziste, a dovedit "cât de puternică este pârghia în acest mod de a influența psihicul generațiilor" ( ) - și a îndemnat Trandafirul lumii să ia acest lucru pârghia în mâinile sale Așadar, Trandafirul Lumii, care s-a refugiat sub Antihrist în catacombe și dezvoltă un "sistem de protecție psihică și transfizică" din trucurile sale tehnice ( ), culege de fapt roadele "tehnicizării spiritului", care până de curând a anunțat ca realizare Autorul tocmai a visat să folosească mijloace tehnice pentru a stratifica spațiul "în orice număr de planuri, reflectând astfel paralelismul evenimentelor și proceselor care au loc în el" (capitolul "Evenimente externe", ) - și acum profetizează cu furie cum " anti-Logos-ul va îngrozi și păcăli oamenii cu manifestările sale simultan în trei, patru puncte de pe glob" (capitolul "Prințul întunericului", ) Antihristul și lumea feminină Dar cine este acest anti-Logos însuși, viitorul Prinț al întunericului? În descrierea sa, Andreev îl urmărește îndeaproape pe Vladimir Solovyov: "Cel mai deștept dintre toți cei care au trăit vreodată, depășind în geniu toate geniile omenirii fără comparație, până la vârsta de treizeci și trei de ani va deveni deja șeful universal recunoscut al științei mondiale Acoperire fulgerătoare a celor mai complexe probleme științifice și transfizice prin gândire, pătrundere instantanee în profunzimile celor mai diverse discipline, atât naturale, cât și umanitare, o versatilitate de neegalat a talentelor, inclusiv geniul poetic și arhitectural, o serie de descoperiri fundamentale cu care va începe să îmbogățească umanitatea, bunătate ostentativă Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații oamenii dobândesc de drept cea mai înaltă autoritate pentru el în ochii majorității populației lumii" ( ) Numai din această descriere, este clar că mentorul suprem al Trandafirului Lumii, așa cum l-a văzut Andreev înainte, este cel mai demn candidat pentru Antihrist - la urma urmei, "în fruntea Trandafirului Lumii este cel mai firesc pentru cineva care a combinat cele mai mari trei daruri: darul mesagerilor religioși, darul dreptate și darul geniului artistic" ( ) Adevărat, potrivit lui Andreev, un mentor își poate prelua postul numai după o ispită severă ( ) - dar și Antihrist va trece de această ispită și "va lua clerul" ( ) Și metoda venirii sale la putere va fi exact aceeași - prin referendum Nu doar Antihrist va deveni capul Trandafirului Lumii, ci Trandafirul Lumii însuși va da naștere lui Antihrist - așa este logica viziunii spirituale a lui Andreev, căreia îi rezistă conștiința de utopic Adevărat, autorul numește bunătatea lui Antihrist "ostentativă", iar referendumul "fals", dar aceste rezerve tipice, epitete evaluative sunt singurul lucru care face posibilă deosebirea Prințului Întunericului de acea forță "luminoasă și puternică" că Andreev a visat să înscăuneze Trandafirul Lumii Nu este aceasta seducția Antihrist: cel care la început este văzut drept "cel mai strălucitor", Lucifer, apare la sfârșit drept Prințul întunericului? Nu este însăși ideea Trandafirului Lumii o înșelăciune atât de consecventă a autorului și autodezvăluirea sa involuntară ulterioară? Și tocmai faptele pe care, spre groaza lui Andreev, le face Antihrist și învățăturile false pe care le creează, amintesc prea mult de teologia liberă a Trandafirului Lumii însuși, abia acum prezentată de autor cu semnul opus De îndată ce s-a urcat pe tron și s-a îmbrăcat cu tiara, Antihrist "s-a declarat vestitorul feminității mondiale" ( ) Nici măcar Vladimir Solovyov nu a ajuns la o regândire atât de ironică a Eternului Feminin ca cult demonic: stabilindu-se în Povestea lui Antihrist cu ideile sale de unitate și teocrație mondială, și-a păstrat intactă a treia idee principală - Eterna Feminitate Potrivit lui Solovyov, în dragostea sexuală o persoană se înalță la Dumnezeu și o unește cu "eterna feminitate a lui Dumnezeu" "Pentru Dumnezeul Său, celălalt (adică universul) are din timpuri imemoriale imaginea Feminității perfecte, dar El dorește ca această imagine să fie nu numai pentru El, ci să fie realizată și întrupată pentru fiecare ființă individuală capabilă să unească Cu acesta Feminitatea eternă însăși se străduiește pentru aceeași realizare și încarnare În dragostea sexuală, cu adevărat înțeleasă și realizată cu adevărat, această esență divină primește un mijloc pentru întruparea sa finală, extremă în viața individuală a unei persoane "(Soloviev Vl Sensul iubirii Și Solovyov Vl Lucrări: În vol T S ) Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Este caracteristic faptul că Andreev consideră că acest moment erotic din teologia lui Solovyov este cel mai mare merit al său "În profeția despre Zvente-Sventan și în crearea premiselor istorice și religioase pentru apariția Trandafirului lumii a constat misiunea sa (Soloviev - M E )" ( ) Numele Zventa-Sventana servește la Andreev ca simbol al feminității eterne, al cărei sens urmează să fie dezvăluit de Trandafirul lumii, ca nu numai o singură religie a omenirii, ci și o religie care combină încarnările masculine și feminine lui Dumnezeu " Zventa-Sventa-na nu este altceva decât o expresie a Ipostasului feminin al Divinului" ( ), "Ipostasul feminin al Treimii" ( ) Trandafirul Lumii este o revelație despre natura erotică a Divinității și în aceasta pregătește direct Împărăția lui Antihrist, care, potrivit lui Andreev însuși, este elementul sexualității ridicat la cult religios "Prezentă în Feminitate, Lilith întrupată va alterna acțiuni nerușinate cu anti-Logos și orgii-mistere, deschise mai întâi sutelor, iar apoi, în principiu, tuturor Totul va fi îndreptat spre dezlănțuirea elementului sexual" ( ) , ) Dar, până la urmă, unirea celor două sexe este poate principalul mister al Trandafirului Lumii însuși, către care se îndreaptă creativitatea dogmatică a fondatorului său Andreev invită viitorul Sinod Ecumenic al VIII-lea să revizuiască dogma Treimii Divine În opinia sa, Dumnezeu Tatăl și Duhul Sfânt nu sunt două ipostaze diferite, ci una, prima ipostasă, din care Maica Domnului concepe a doua ipostasă, Dumnezeu Fiul, în timp ce a treia ipostas este însăși Maica Domnului, adică Începutul feminin mondial " Unirea eternă dintre Tatăl și Mamă și în această iubire se naște a Treia: Fundația Universului Tatăl-Mamă-Totodată-Fecioara-Fiu" ( ) Se dovedește aproape conform lui Feuerbach, care a susținut că Trinitatea creștină este doar o reflectare a relațiilor reale din cadrul familiei pământești Adevărat, Andreev prevede că, dimpotrivă, în "învățătura sa despre Treime și aspectul feminin al Divinului, nu există un transfer de "prea uman" către sferele cerești, ci, dimpotrivă, o înțelegere a polaritatea obiectivă a straturilor noastre - principii masculine și feminine - ca o proiecție de neînțeles pentru noi polarități în ființa lui Dumnezeu "'Dumnezeu este dragoste', a spus Ioan" ( ) Este suficient însă să ne imaginăm această iubire ca relație dintre bărbat și femeie, astfel încât adevărul conținut în expresia "Dumnezeu este iubire" să apară ca o caricatură Andreev raționalizează misterul Treimii, introduce în el polaritatea bărbat-feminină, care este complet absentă în ea, deoarece Trinitatea nu este un "doi", chiar și cu adăugarea unui "al treilea membru derivat", nu este un " teză - antiteză - sinteză", nu este relația dintre sexe și generarea urmașilor O astfel de raționalizare a Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Dit Trinitatea fie la nivelul mitului păgân al căsătoriei pământului cu cerul, fie la nivelul "științei logicii" cu triadele ei dialectice Între timp, pentru Andreev, înlocuirea "Duhului Sfânt" cu "Aspectul feminin al Divinului" este "teza decisivă" a întregii sale cărți ( ) " Ideea de feminitate universală nu poate decât să se dezvolte în ideea aspectului feminin al Divinului, iar aceasta, în mod firesc, amenință să rupă ideile dogmatizate despre persoanele Sfintei Treimi" ( - ) ) Andreev încă nu îndrăznește să folosească cuvântul canonic "ipostas" pentru a evita o erezie prea evidentă și folosește cuvântul greu de potrivit, mortal, "aspect" Pentru a îmbina creștinismul cu Trandafirul Lumii, Andreev trebuie să abandoneze principala dogma creștină despre Treime, acea "temelie a fundațiilor", pe care, potrivit lui, cele mai disperate secte și erezii nu au îndrăznit să o încalce înainte ( ) Și acesta nu este un raționament pur teoretic, ci și o anticipare a unei astfel de practici de cult a Trandafirului Lumii, când binecuvântările pentru căsătorie vor fi cerute nu de la preoții creștini, ci de la principii feminine fertile " Nu este necesar să le impunem jurămintele de căsătorie pentru o perioadă mai lungă de câțiva ani și este potrivit să cerem ajutor pentru ei nu de la cazurile de transmit creștin, ci de la Mama Pământ și chiar de la Atot- Afrodita oamenilor a omenirii" ( ) Populara Afrodita din Grecia era numită zeița iubirii aspre, carnale În mod surprinzător, mișcările conștiinței utopice încă se repetă: la urma urmei, al patrulea vis al lui Cernîșevski, cu celebrul palat de cristal, a fost inspirat de Vera Pavlovna de nimeni alta decât Afrodita, mai exact, Feminitatea personificată a tuturor timpurilor Ea este regina tuturor reginelor, care pentru diferite popoare întruchipate fie în Astarte, fie în cumplitele și voluptuoasele zeițe ale hinduismului, fie în chipul Maicii Domnului - este feminitatea interreligioasă, exact ceea ce Andreev numește Zventa-Sventana "Ceea ce era în Neprihănită se unește în mine cu ceea ce era în Astarte și cu ceea ce era în Afrodita Împărăția mea va fi peste toți oamenii" Să remarcăm: deși puritatea este prezentă în regina reginelor, Cernîșevski pune totuși în mod rezonabil acest cuvânt între ghilimele: ce fel de puritate, dacă Astarte? Și astfel se dovedește că din unirea lui Astarte cu Puritatea, doar Astarte rămâne de la sine, iar "Integritatea" rămâne între ghilimele (Nu este adevărat că atunci când toate religiile sunt combinate, se obține o interreligie, în cadrul căreia creștinismul, după definiția preferată a lui Andreev, se dovedește a nu mai fi o religie, ci un "transmit"?) Este această Feminitate, care este, de asemenea, Plăcerea și Drepturile Egale, care domnește în palatul de cristal, care servește și drept adăpost și "altar" pentru cei căsătoriți doar cu binecuvântarea Reginei Cernîșevski N G Poly col op T S , Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații pentru o noapte sau chiar pentru câteva ore " Ai văzut, au plecat, au venit; au plecat - eu i-am dus, iata camera fiecaruia - adapostul meu Aici domnesc Se dovedește că regatul de cristal al viitorului aparține Reginei Eterne, care nici măcar nu-l menționează pe Regele Etern într-un cuvânt Conștiinței utopice, tânjind să oprească presiunea curajoasă a istoriei, îi place întotdeauna matriarhatul, împărăția Mamei și materia fără Tată Așa că Andreev, construindu-și palatul Viitorului, îi încredințează cheile Feminității: "triumful Trandafirului Lumea este imposibilă" până când se realizează pe deplin "aspirația omenirii religioase către principiul etern feminin" ( ) Andreev însuși este extrem de clar că "astfel de idei, care decurg din revelația Eternului Feminin, nu coincid cu înțelegerea Treimii în creștinismul ortodox" ( ) Cu toate acestea, el mărturisește în mod consecvent Feminitatea ca o nouă dogmă teologică, care ocupă un loc central în Trandafirul Lumii și se realizează într-o ierarhie specială, "albastre", a clerului feminin - o reflectare a celei de-a doua persoane a Treimii Dezvăluirea involuntară de sine a lui Andreev ca gânditor - și, în același timp, confirmarea onestității sale ca vizionar - constă în faptul că descoperă brusc propria sa mărturisire a unei zeități bisexuale și bipolare în Antihrist, deși într-o formă distorsionată Cauza principală a Antihristului și sursa puterii sale asupra umanității este permisivitatea sexuală, cu care caută justificarea religioasă " Anti-Logos se va declara întruparea lui Dumnezeu Tatăl, iar femeia, a cărei înfățișare a luat-o cu ajutorul miracolului diavolesc al lui Lilith, va fi întruchiparea Eternului Feminin În jurul său și al lui Lilith întrupată, Antihrist va crea un cult blasfemiator al copulării mondiale, iar acțiunile odioase dintre ei, înconjurate de efecte fabuloase și splendoare îmbătătoare, se vor juca în fața tuturor și a tuturor, se presupune că afişând în lumea noastră căsătoria cosmică a celor două ipostaze ale Treimii"( ) Să fie "pretins" - dar dacă nu ar fi ideea Treimii ca o căsătorie cosmică a două ipostaze, ridicată de Trandafirul Lumii la nivel de cult și teologic, atunci nu ar exista nimic care să reflecte Antihrist La urma urmei, este imposibil să se creeze un cult al copulării lumii din relația dintre două ipostaze corespunzătoare, așa cum sunt înțelese în creștinism - Dumnezeu Tatăl și Duhul Sfânt Creștin autentic Cernîșevski N G Poly col op T S Pentru mai multe despre aceasta, vezi capitolul "Materialismul ca religie Complexul Oedip al civilizației sovietice Secțiunea III Ateismul în Theocrotia Treimea pur și simplu nu creează premisele unei astfel de blasfemie, stinge orice gând despre ea, dar Treimea, mărturisită de Andreev și recreând "misterul unirii Tatălui și Mamei" ( ), este deja un pas direct "spre cultul copulării mondiale" Și cum să reflectăm Treimea, înțeleasă în sensul copulării principiilor masculine și feminine, dacă nu într-o serie nesfârșită de astfel de copulări, la care întreaga umanitate este ispitită de Antihrist, alături de ipostasul său feminin? Ceea ce autorul proclamă "teză decisivă" pentru Trandafirul Lumii, el blestemă drept "cult blasfemiant" în împărăția lui Antihrist, dar nu se poate decât să vedem că aceasta este o singură împărăție, văzută din două părți: un socio- utopie religioasă și o catastrofă istorică mondială Trandafirul Lumii nu numai că conține deja toate elementele principale ale regatului Antihrist, dar încă de la început este pătruns de spiritul Antihrist, cu cel puțin câteva generații înainte de întruparea sa personală Conștient și inconștient în escatologia lui Andreev Deci, paradoxul gândirii eshatologice se realizează în opera lui Andreev ca o dublare a conștientului și a inconștientului Teza escatologiei sale este utopică, antiteza este catastrofală Sistemul socio-religios ideal este ultima fază a istoriei și este și tărâmul Antihrist, pe care istoria se rupe și deschide un nou eon Întrebarea este de ce Andreev însuși nu a recunoscut această dualitate în ideea sa prețuită, de ce în mintea lui Trandafirul Lumii și tărâmul Anti-Logos au rămas poli spirituali opuși ai lumii până la sfârșit Cum să nu înțeleagă ce a descris el însuși cu atâta strălucire: că Trandafirul Lumii cu vergradele sale urcând la ceruri și capitala împărăției lui Antihrist cu "splendoarea sa uluitoare" sunt două părți ale aceleiași imagini a lume, "utopic" și "catastrofal"? Nu avem voie să răspundem la această întrebare Aceasta este, evident, măsura înțelegerii umane: un exces de înțelegere într-un domeniu este echilibrat de o lipsă de înțelegere în altul Lui Andreev i s-a dat să vadă și să experimenteze atât de multe lucruri care sunt inaccesibile pentru mintea obișnuită, încât lipsa lui de înțelegere a lucrurilor care sunt destul de evidente este reversul unei astfel de supraînțelegeri Doamne ferește ca toate talentele să fie combinate simultan într-o singură persoană - un astfel de geniu universal, "Dumnezeu pentru sine", ar deveni cel mai de succes candidat pentru Antihrist Andreev, în ciuda tuturor motivelor anti-creștine ale cărții sale, inclusiv exaltarea geniului universal, el însuși dintr-un astfel de Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații universalitatea era departe - din fericire pentru el și pentru întreaga omenire Era un super-dotat, poate un mistic genial, un poet moderat talentat și un gânditor politic incompetent De îndată ce atinge ceva legat de politică, de conducerea practică a societății, fie că este o chestiune ecleziastică, sau socială, sau economică sau pedagogică, tonul lucrării sale se reduce la locurile cele mai generale, la banalități nedemne a stiloului său Este imposibil de înțeles cum aceeași mână care a descris lumile răzbunării sau spiritualitatea elementelor naturale ar putea deduce în mod serios cuvinte atât de mizerabile, străine precum "slăbirea exploatării celor care nu au de către cei care au", "răspândirea unui nivel cultural ridicat pentru populația tuturor țărilor" sau "să realizeze, cu cel mai mic număr de victime, armonie socială" Gândirea se aplatizează imediat, își pierde multidimensionalitatea mistică - și, totuși, nu dobândește acea viteză politică, acețea, care se dă ușor chiar și jurnaliștilor obișnuiți În acest plan - un deșert continuu și nemărginit al spiritului - se află descrierea Trandafirului Lumii, acea instituție religioasă și politică care a dat numele întregii cărți a lui Andreev și constituie partea ei cea mai slabă, incoloră, optimistă muncitoare Dar în aceasta se dezvăluie, poate, adevărata forță a spiritului care l-a condus pe Andreev în rătăcirile sale metaistorice: nimic altceva decât descurajarea și splendoarea vulgară dezvăluie în sine acea imagine a "viitorului frumos" pe care a vrut să-l picteze Dacă ar fi în stare să-i insufle culori vii, dacă ea ar tremura, a antrenat, o altă ispită subtilă ar apărea lumii Dar ceea ce Cernîșevski a făcut prost, Andreev a reușit și mai puțin Culorile sale artistice sunt la fel de neîndemânatice și lipsite de gust precum cele ale lui Cernîșevski, iar inteligența politică, care la mijlocul secolului înainte de trecut i-ar putea provoca pe cititorii prizonierului Vilyui, nu mai este și nu mai poate fi în prizonierul Vladimir Ce claritate se poate aștepta din imaginea unui viitor fericit pentru oamenii care trăiesc deja în acest viitor, care l-au trăit în propria piele, care au recunoscut planul palatului de cristal în gardurile de sârmă ale Gulagului? Eșecul lui Andreev în încercarea de a descrie un viitor ideal poate fi atribuit și victoriilor darului său mistic Andreev profețește despre Antihrist nu numai atunci când își înfățișează cu groază tirania viitoare, ci și când înfățișează interreligia viitorului cu entuziasm forțat Mediocritatea imnului este o dovadă la fel de elocventă a subiectului său, a părăsirii de Dumnezeu a stării ideale, precum sunt strigătele celei mai veritabile disperări Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Seducția istorică: Minciunile experienței Cu toate acestea, vom încerca să identificăm unul dintre posibilele motive pentru neînțelegerea "profetică" de sine a lui Andreev De ce Vladimir Solovyov, care a murit înaintea revoltelor revoluționare din secolul al XX-lea, a reușit să ghicească patosul viitorului Antihrist în unificarea religioasă a omenirii, în timp ce Andreev a văzut în Antihrist doar un patos luptă împotriva lui Dumnezeu și i s-a opus cu interreligia sa? ca o lucrare cu adevărat divină? La urma urmei, Andreev, în comparație cu Solovyov, s-a îmbogățit cu cea mai prețioasă experiență a mai multor decenii revoluționare și post-revoluționare Și el, Andreev, a fost cel care, în descrierea sa transfizică a istoriei Rusiei, a dezvăluit profund natura satanică a emanațiilor sale leninist-staliniste cu mult înaintea celor care "au văzut pentru prima dată lumina" abia în anii și Și atunci, când toată țara încă se ruga pentru Stalin, și puțin mai târziu, când cei mai înaintați, care au lepădat deja icoana lui Stalin, s-au rugat și mai înfuriat pentru Lenin, propovăduind socialismul moral și declarându-se bolșevici fără partid, Andreev a scris, precis și îngrozitor, ca o revoluție de fiare purpurie, a băut sângele din inima tatălui său, demonul Marii Statalitate Rusă, apoi și-a pus asupra lui, după ce a domnit la Kremlin, o coroană de aur Andreev, mai bine decât oricare dintre contemporanii și compatrioții săi, mai bine decât Mandelstam, sau Bulgakov sau Pasternak, a înțeles natura satanică a statului comunist Dar marea tristețe este că teribila experiență a deceniilor post-revoluționare nu numai că îmbogățește, ci și înșală Starea lui Lenin-Stalin și-a expus lui Andreev natura sa demonică, dar l-a înșelat cu privire la natura demonismului în sine El a perceput principiul lui antihrist tocmai în forma în care i-a fost prezentat lui și contemporanilor săi - ca o predică furioasă și răutăcioasă împotriva lui Hristos, ca o luptă deschisă cu credința și cu Dumnezeu De aceea, convertirea religioasă a necredincioșilor și unirea tuturor religiilor i s-au părut lui Andreev mijlocul cel mai de încredere de a rezista lui Antihrist În prefața la Trandafirul lumii, Alla Andreeva explică bine atracția soțului ei pentru interreligie, patosul său al unificării la nivel mondial a bisericilor ca formă de rezistență la ateismul dominant al epocii sale: "Tot ceea ce era legat de religie era considerat o crimă Ateismul nu a fost doar o religie dominantă de stat A fost un program militant, comandant, nerestricționat pentru distrugerea a tot ceea ce generalizăm cu conceptul de "spiritual Într-un asemenea moment, într-o asemenea atmosferă, se naște un sentiment viu al opoziției principale Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații răscoale: Dumnezeu - și - diavolul Și toți cei care slujesc lui Dumnezeu sau se străduiesc în liniște și stângaci pentru El în orice fel sunt însoțitori Născut în deznădejde, confruntarea frăției spirituale a celor care sunt cu Dumnezeu, în Numele lui Dumnezeu, în diferite moduri, dar - lui Dumnezeu - celor care sunt împotriva lui Acesta este "ecumenismul" tragic care s-a născut în închisorile și lagărele timpului fără Dumnezeu" ( ) În condițiile ateismului triumfător, părea: acolo unde este biserică, preoție, rugăciune, închinare, acolo Antihrist nu va mai exista Spre deosebire de statul fără Dumnezeu, unit de ideea de a-L nega pe Dumnezeu, Andreev și-a proclamat Trandafirul Lumii ca o internațională religioasă, ca o asociație a tuturor statelor cu scopul de a realiza Împărăția lui Dumnezeu pe pământ Și în aceasta a devenit victima celei mai subtile înșelăciuni, întrucât Antihristul, în adâncul planului său, nu se împotrivește lui Dumnezeu, ci vorbește în numele lui Dumnezeu, ca dublul Său, ca cea mai desăvârșită dintre toate asemănările Sale posibile Solovyov nu a avut acea experiență istorică pe care Andreev a dobândit-o mai târziu, dar, pe de altă parte, nu a fost înșelat de falsul comunist grosolan al lui Antihrist (căci dacă Antihristul este un contrafăcut al lui Hristos, atunci comunismul a fost un contrafăcut al Antihristului însuși, o minciună într-o minciună) Solovyov a ghicit în Antihrist nu un dușman, ci tocmai un patron și unificator al tuturor religiilor pentru a-și crea în sine un obiect demn de închinare comună, pentru a-L înlocui pe Dumnezeu cu Sine, pentru a deveni totul pentru toată lumea Acesta este tocmai geniul lui Antihrist, că el se prezintă sub asemenea forme, a căror expunere nu-l afectează, ci, dimpotrivă, îl face și mai evaziv și îi facilitează calea ulterioară Antihrist nu este doar o minciună despre Hristos, ci și o minciună despre Antihrist însuși, căci acolo unde minciuna a început deja, ea continuă cu minciuni nesfârșite despre sine Antihrist, ca o asemănare falsă a lui Hristos, creează multe dintre propriile sale asemănări false Voința satanică s-a manifestat deschis în statul bolșevic, zdrobind bisericile, dar în același timp s-a ascuns cu viclenie sub masca acestor acțiuni directe antireligioase Acum, când este identificat cu anti-religiozitatea, cel mai ușor ia forma unei religiozități sporite, ca o preocupare excesivă religioasă care urmărește ridicarea rapidă a bisericii asupra statului Ideea este că cele mai sincere manifestări ale satanicului vor servi cea mai bună ascundere a acestuia, adică se mișcă atât direct, cât și ocolind scopul stabilit Iar statul bolșevic, care a doborât persecuția fără precedent a religiei, nu a dezvăluit complet natura satanismului, ci doar a ascuns-o mai profund Acțiunea lui Satana este anti-divină, iar esența este fals-divină, în timp ce în divergența dintre acțiune și esență se află cea mai subtilă înșelăciune Satana împinge Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații omenirea în abisul ateismului, pentru ca, făcându-se înapoi, să cadă cu atât mai sigur în capcana teocrației, astfel încât să caute mântuirea de Satana la Satana însuși, eliberarea de răutatea și chinul său - în brațele sale duioase Multe semne ale Antihristului în Andreev și Solovyov sunt de acord, dar diferența fundamentală constă în evaluarea sistemului ideal, care, potrivit lui Andreev, se opune lui Antihrist și, potrivit lui Solovyov, este condus și inspirat de Antihrist Trandafirul lumii, receptacolul tuturor credințelor, este o imagine inversată a acelei epoci pe care Solovyov nu a cunoscut-o și pe care Andreev s-a întâmplat să o trăiască - epoca persecuției totale a credinței Oroarea regimului ateist experimentat s-a reflectat la Andreev, într-o proiecție inversată din punct de vedere eshatologic, ca o încântare înaintea viitoarei teocrații Dar teocrația este doar completarea acelei combinații "în două sensuri" în care ateismul este primul hering roșu Seducția morală: răul binelui Pe lângă acest context istoric, se poate indica și fundalul moral și psihologic al escatologiei lui Andreev, deși aici trebuie să fii extrem de atent și să te bazezi doar pe ceea ce autorul însuși a vrut să împărtășească cititorului său S-a spus deja mai sus că, conform observației lui A G Dostoievskaya, Vladimir Solovyov a fost prototipul lui Ivan Karamazov, cu complexul său de neîncredere și proiectul compensator al "super-credinței" Teocrația, în acest sens, este "plusvaloarea" storsă din sărăcirea credinței personale Proiectul unei credințe atotcuprinzătoare care să unească oamenii într-un întreg corp social poate porni dintr-o lipsă de credință personală și poate fi justificat prin considerația logică că credința personală este încă prea slabă, o formă limitată de credință Este mult mai seducător să ceri afirmarea principiului creștin în toate formele de realitate fără excepție decât să-l cauți și să-l concentrezi în inima ta mică La urma urmei, este mai ușor să iubești umanitatea decât o singură persoană, așa că este mai ușor să stabilești credința în întreaga umanitate deodată, decât să te afirmi treptat în ea Acest salt de la necredință la atotcredință, prin stadiul credinței personale, este o autoînșelare caracteristică acelor naturi impulsive, "asemănătoare lui Karamazov", care doresc ca în materie de credință să devină totul direct de la "nimeni", mai sfânt decât Hristos însuși și în treburile Bisericii - mai sfânt decât Papa însuși Și această trăsătură profund Karamazoviană, "subterană", "Dostoievskaya" este dezvăluită în mod neașteptat la Andreev În tinerețe, a încercat să-și facă un experiment moral "Am decis să exersez, așa cum am exprimat-o atunci, "slujind Răul" - o idee imatură până la prostie, Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații dar datorită voalului romantic în care am îmbrăcat-o, care mi-a captat imaginația și a presupus un lanț de acțiuni, una mai revoltătoare decât alta Am vrut să știu, în sfârșit, dacă a existat vreo acțiune în lume atât de josnică, meschină și inumană încât să nu îndrăznesc să o comit tocmai din cauza naturii meschine a acestei cruzimi minut este irelevant Dar experiența s-a dovedit a fi atât de profundă încât mi-a transformat atitudinea față de animale cu o forță extraordinară și pentru totdeauna Și, în general, a servit ca un punct de cotitură intern" ( ) Acesta este primul impuls al dezvoltării morale O persoană comite o cruzime excepțională, incredibilă, inventată în mod deliberat - și un asemenea dezgust pentru aceasta se trezește în el, încât acum nu poate suporta fără durere nici măcar uciderea unei insecte enervante sau distrugerea unui vierme în scop anatomic; cu atât mai respingătoare este plăcerea vânătorii și pescuitului Andreev este unul dintre cei mai profundi și consecvenți apărători ai dreptului animalelor la viață, el cere încetarea intruziunii dureroase a prădării umane în lumea naturală Aceasta este următoarea verigă "de mijloc" a dezvoltării morale: compasiunea pentru animale, protejarea lor de rău, de acea "curiozitate" umană care este atât de asemănătoare cu tortura " Uciderea și, cu atât mai mult, torturarea animalelor este urâtă, inacceptabilă, nedemnă de o persoană" ( ) Dar impulsul stabilit de "servirea Răului" inițială s-a dovedit a fi prea puternic - și îl împinge pe Andreev la extrema opusă Dintr-un chinuitor al animalelor, el vrea să devină binefăcătorul lor: nu doar umbrit, ci să le îmbunătățească, să-și împărtășească cunoștințele și abilitățile cu ei, să-și plătească datoria cu dobândă, plătind nu numai cu compasiune și pocăință, ci cu comorile omului mintea si sufletul Este necesar să convertim animalele pe calea gândirii virtuții; printre "grupul de măsuri" realizat de Trandafirul Lumii se numără "un studiu deosebit de atent al problemelor asociate cu slăbirea artificială a naturii prădătoare la animale" ( ) Se pare că rapacitatea este într-adevăr vicioasă, ceea ce înseamnă că ceea ce este inerent animalelor prin natură va trebui să fie îmblânzit prin măsuri artificiale Animalitatea în sine se dovedește brusc a fi principalul obstacol al animalului în drumul spre ceea ce Andreev vrea să devină "Un cal care a avansat foarte mult din punct de vedere mental are, din păcate, o proprietate care îl împiedică să se îmbarce rapid pe această cale: copită" ( - ) Da, această notă de disperare utopică este ridicolă: ei spun, cât de imperfectă este lumea, cât de inteligent ar fi un cal dacă Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații dacă copitele nu ar fi cauza înapoierii ei! Și cât de neîndemânatic și nefiresc este gândul lui Andreev: calul a înaintat departe, dar copitarea îl împiedică să se îmbarce rapid pe această cale Drumul implicat aici este opusul drumului naturii în sine, pe care calul este purtat tocmai de copitele sale, făcându-l un simbol al vitezei, parcă o substanță pură a mișcării Dar să ne amintim că Andreev a fost condus la un astfel de super-ideal de disperarea din propriul egoism și de dorința de a compensa cumva răutatea sa din tinerețe Nefirescul chinului de lungă durată renaște brusc în nefirescul bunăvoinței, cel mai înalt rezultat al căruia ar fi un cal perfect fără copite Întrebarea este cum este mai bun un astfel de proiect ideal de creștere a unui cal fără copite decât practica veche de secole de a bate cuie în copite - una dintre formele de tortură cărora Andreev se opune cu pasiune Poate că un cal cu copite încălțate rămâne mai mult el însuși, suferă mai puțin de intervenția umană decât un cal fără copite Sau, de exemplu, proiectul de a transforma un elefant aproape într-o muscă, de dragul cel mai înalt bine al elefantului însuși și al iubirii admirative a autorului pentru el: "Elefantul, care are un organ de prindere uimitor, are o altă proprietate inhibitorie (ca un cal - copite - M E): dimensiunea sa, necesitând o cantitate uriașă de hrană Este posibil, totuși, ca știința să găsească modalități de a-și reduce dimensiunea și, prin urmare, de a elimina principalul obstacol în calea dezvoltării sale mentale rapide Se poate presupune că farmecul extraordinar al elefantului nu se va diminua dacă, având darul vorbirii, nu depășește dimensiunea actualului elefant "( ) Eh, dacă cineva s-ar gândi să vorbească despre natura umană în așa fel încât, pentru a completa farmecul, ar merita să rămână în proporții copilărești și să crească mintea adultă într-un corp minuscul Dar Andreev este indignat de știință, care dezmembră broaște și efectuează experimente pe animale, - "ce mizerie morală, ce înțepenire a conștiinței se aude în această frază nefirească, prostește de utilitarism: "material viu"" ( ) - și imediat el însuși cheamă știința să reducă dimensiunea Elefanți Lăsați utilitarismul să fie rău - dar cel puțin tratează violența ca pe o inevitabilitate forțată a răului, în timp ce utopismul acordă aceleiași violențe și chiar mai radicale semnificația binelui suprem Astfel, zburând prin stadiul "de mijloc" al unei atitudini umane și pline de compasiune față de animale, utopismul se ridică instantaneu la stadiul "cel mai înalt": refacerea lumii animale Și astfel impulsul cel mai înalt, caritabil, se contopește cu inițial, chinuitor, deși în mod conștient Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații instalarea noah este opusă acesteia A tortura un animal din răutate sau pentru binele lui: între aceste extreme se află suferința gânditorului însuși, disperarea morală și iluminarea lui Dar veriga finală a acestui lanț, ca și cea inițială, este suferința animalului însuși Se poate, desigur, obiecta: ce legătură are Ivan Karamazov cu asta? Un astfel de act, pe care Andreev a săvârșit-o în tinerețe, este mai degrabă în natura lui Smerdiakov - la urma urmei, el a fost cel care îi plăcea să atârne pisicile în copilărie și apoi să le îngroape solemn, în conformitate cu ritualurile bisericești ; el a fost cel care l-a învățat pe băiatul Ilyusha să înfigă un ac într-o bucată de pâine și să o dea câinelui să mănânce Dar să ne amintim că Smerdiakov este dublul lui Ivan, asemănarea lui întunecată, care își găsește plăcere tocmai în cruzimea meschină Și cel mai izbitor lucru: pentru Smerdyakov și chiar pentru un alt demon mărunt, Pyotr Verkhovensky, Andreev are cuvintele unei înțelegeri uimitoare și pline de reverență a secretului ticăloșiei și josniciei: "Descoperirea unei "scântei a lui Dumnezeu " la Verhovensky sau Smerdyakovo este o proastă consolare; nu va justifica nici nu va atenua faptele lor criminale Treaba este diferită: prin aceea că, într-o oarecare măsură, nu este ceva care îi justifică, ci ne face să credem în posibilitățile înalte ale potențialelor lor, amploarea lor, simțite irațional de noi Noi (în orice caz, cititorul, care are o viziune metaistorică asupra lumii) avem încrederea că, cu cât coborau mai adânc aceste suflete obsedate de ispită, cu cât cercurile prin care au trecut experimental sunt mai mici, cu atât ascensiunea lor va fi mai mare, cu atât mai mare experiență, cu atât mai extins volumul personalității lor viitoare și cu atât mai mare este destinul lor îndepărtat, transcendental" ( ) Se pare că, desigur, este imposibil să-i justificăm pe Smerdyakov și Verkhovensky pentru crimele lor, dar sunt dincolo de orice justificare, nu au nevoie de ea, deoarece din punct de vedere metaistoric au o măreție spirituală inaccesibilă obișnuiților oameni Să credem experiența lui Andreev însuși, să credem că din cele mai joase ispite, prin chinurile pocăinței, se nasc cele mai înalte aspirații ale sufletului Iar Smerdiakov, în regândirea metaistorică cuvenită, să apară ca cea mai mare personalitate demnă de o soartă transcendentă grandioasă Întrebarea este: nu va crește amploarea suferinței cauzate cu o asemenea creștere a scalelor spirituale? Deci dintr-un mic inchizitor - un lacheu, Marele Inchizitor - un cardinal - al doilea, puternic dublu al lui Ivan va crește brusc De la chinuitorul unui animal, brusc, prin "extinderea volumului viitoarei personalități", creatorul speciei va crește "A pus pentru asta un cearșaf, care părea a fi o haină, și a cântat și a fluturat ceva peste o pisică moartă, de parcă ar fi tămâiat" (Dostoievski F M Poli sobr op vol p ) Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații cai cu copite și elefanți în miniatură Din chinuitorul pisicilor, care le-a îngropat cu ritualuri bisericești adecvate, va crește chinuitorul întregii omeniri și capul bisericii viitoare, Antihrist "Cvasi-religia impusă omenirii de către Antihrist nu va fi în niciun caz lipsită de spiritualitate în sensul cel mai larg al cuvântului Lupta împotriva spiritualității este necesară doar la o anumită etapă pentru a deschide calea revărsării și inundației generale a minților și voințelor cu spiritualitate demonică, ale căror forme filozofice și religioase sunt și astăzi extrem de greu de imaginat" ( ) Această predicție a lui Andreev ne readuce involuntar la sine, la sensul secret al căutărilor sale religioase și filozofice Vizionarul din Daniil Andreev dezvăluie locul viitor și semnificația propriei sale lucrări vizionare De aceea, escatologia lui Andreev poate fi numită auto-eshatologia: nu este doar proclamată în mod conștient, ci și realizată inconștient în cartea sa Ea profetizează despre ea însăși religia pop Avanză rapid acum o jumătate de secol după ce suferintul și vizionarul Daniil Andreev și-a încheiat munca din închisoare privind viitorul teocrației mondiale Există semne de împlinire a aspirațiilor lui Andreev acum, la începutul secolului XXI? Trebuie recunoscut faptul că vectorul a fost specificat corect Ateismul militant al anilor sovietici este deja amintit ca un coșmar, templele nu sunt distruse, ci ridicate, iar clerul nu este împușcat, ci i se oferă cele mai onorabile locuri din societate Biserica nu se mulțumește cu despărțirea sa de stat, ci caută să se contopească cu acesta și chiar să-l subjugă, pretinzând tot mai îndrăzneț supremația în societate, pătrunzând în sistemul de învățământ, stabilindu-și propriile criterii de judecată a operelor de artă, luând armata sub protecția sa "Religia pop" este o combinație oarecum ciudată, mai ales pentru urechea rusă, care prinde în mod obișnuit în prefixul "pop" nu numai sensul internațional de "popularitate", ci și denumirea familiară a unui preot Deci aceste concepte îndepărtate au convergit în limbă, parcă ar confirma părerea lui Belinsky despre înclinația înnăscută a oamenilor către ateism "Pop" este un semn de popularitate activă, militantă, care este precalculat pentru percepția societății de masă, în același sens ca "muzică pop" sau "art pop" În celebra sa scrisoare către Gogol ( ), Belinsky se referă la porecla "pop" ca una dintre dovezile lipsei de Dumnezeu a poporului rus Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Și în toate aceste sensuri, multiplicate de ambiguitatea cuvântului "religie", ne aflăm acum în fața unui posibil fenomen al viitorului rus Religia pop, sau producerea religiei pentru nevoile maselor, este o cale foarte probabilă de ieșire dintr-o societate a ateismului de masă Toată lumea știe că capitalismul însuși funcționează cu succes, dar nimeni nu i-a creat încă căi sigure din economia socialismului dezvoltat Rezultatul stării intermediare dintre capitalism și socialism este speculația în masă Aproape nimic nu se produce, dar totul este revândut În același mod, se știe că religia în sine este sursa celor mai înalte realizări spirituale ale omenirii Dar nimeni nu știe încă ce fel de răsaduri va da conștiința religioasă pe baza ateismului de masă Istoria nu cunoaște astfel de precedente - la urma urmei, în Europa de Est religia și-a păstrat încă semnificația vie chiar și sub regimul comunist, iar în China ateismul nu a fost o ruptură atât de puternică cu tradiția spirituală străveche, care era în general străină de teism Rusia în acest sens este un fenomen unic și se pare că ritualurile religioase, suprapuse pe baze ateiste, creează și ele un strat de speculație generală, când valorile spirituale sunt ușor schimbate cu cele lumești și invers Credința începe să-și scoată comorile din templu și, din fericire pentru multe decenii, deficitul lor s-a format, îi permite să intre într-un comerț ușor, profitabil Într-un fel, ateismul era mai cinstit și mai incoruptibil: nu a intrat în târguieală cu "zeul", ci a declarat direct că este un cadavru ticălos și împuțit Spiritualul a fost respins, și nu înlocuit de interese curente - și astfel și-a păstrat specialitatea pentru suflet, posibilitatea de a alege: "ori - ori" Dar care este alegerea dacă chiar Episcopul și Păstorul care îți pregătește sufletul pentru Judecata de Apoi, se plimbă de-a lungul vagoanelor trenului publicitar și comercial și, ținând o cădelniță, consacră băncile, pe care se vor așeza în curând șefii afacerilor moscovite strans? Sau el însuși stă constant la prezentările de noi burse de mărfuri, holdinguri, societăți pe acțiuni, asociații politice, reviste literare și festivaluri de film Dezbaterile la televiziune, punerea bazei clădirilor guvernamentale, înființarea de fonduri, deschiderea de bănci, un congres al războinicilor internaționaliști și o adunare de tâlhari cazaci sunt indispensabile fără preot Uneori, acești slujitori ai lui Dumnezeu sunt în mod misterios de tăcuți, nu intervin în ceea ce se întâmplă, ci dându-i prin prezența lor o nuanță de semnificație supremă și har Sesiunea de ședință în sine devine pentru acești clerici o afacere semnificativă și cel mai nou sacrament, deoarece ei nu au cuvintele și informațiile pentru a se ocupa de treburile economiștilor sau realizatorilor de film Ei doar stau, deja ca consacratori ai însuși ritului întâlnirii Este Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații nu este o religie pop, în sensul cel mai literal și cu mai multe fațete al cuvântului? De fapt, vorbim despre formarea unui tip special de putere - religia, contopind ierarhia bisericească cu statul Acest concept a început să intre în uz în , aproximativ din momentul înscăunării noului Patriarh Kirill Un lider religios este un lider religios de rang înalt care face parte din cercul elitei conducătoare La recepțiile de la Kremlin, se pot vedea religarhii în rânduri cu oligarhii Oligarhii sunt cei mai înalți ierarhi ai afacerilor Religarhii sunt cei mai înalți ierarhi ai clerului Atinsă anumite înălțimi, ei se încadrează în ierarhia statului cu capitalul lor material și simbolic Vârful bisericii și vârful statului formează o simbioză, sau "simfonie", după cum preferă să spună susținătorii unei astfel de fuziuni Și aici se aduce aminte că adevărata epocă a lui Antihrist, conform multor semne și profeții, nu a venit deloc cu puterea sovietică, ci a fost pregătită doar prin ea Căci Antihrist nu va fi direct în dușmănie cu Hristos, așa cum au făcut Lenin și Stalin, ci va vorbi în numele lui Hristos Cel mai îngrozitor lucru nu este deloc o dușmănie deschisă cu Dumnezeu, pentru că a existat deja un astfel de precedent în istorie, chiar la începutul ei, pentru care adversarul lui Dumnezeu a fost numit diavolul, adică schismatic și defăimător Mult mai cumplită decât vrăjmășia cu Dumnezeu este înlocuirea lui Dumnezeu, care se pregătește pentru sfârșitul istoriei: " În templul lui Dumnezeu va ședea ca Dumnezeu, prezentându-se ca Dumnezeu" ( Tes : ) ) Atunci nu vor renunța la religie și nu o vor lupta, și anume, o vor planta, fără greșeală și peste tot, că acum preoți sunt puși cu siguranță în consiliile drepților și răi, democraților și sutelor negre, industriașilor și speculatorilor Deci fără Dumnezeu va fi imposibil să stai jos, sau să respiri, sau să înșeli, sau să jefuiești sau să ucizi Să ne amintim în Idiotul de Dostoievski un țăran cinstit și devotat care râvni ceasul de argint al camaradului său - ceva îi umplea sufletul Și așa, cu un oftat și o rugăciune, ridicând ochii la cer, și-a făcut cruce, și-a zis: "Doamne, iartă-mă de dragul lui Hristos", și și-a înjunghiat prietenul "El crede atât de mult încât îi tăie pe oameni prin rugăciune", râde Rogojin la această poveste a prințului Mișkin Înseamnă că și mai devreme în credința populară, pentru care Dostoievski tremura, a existat atât de mult pericolul de confuzie, încât au abordat o chestiune întunecată cu credință și au măcelărit un frate aproape care cere binecuvântarea lui Dumnezeu Ca și Rogojin însuși câteva pagini mai târziu, după ce a făcut schimb de cruci cu Mișkin și și-a adus numele pe fratele său sub binecuvântarea mamei sale, în aceeași zi ridică un cuțit asupra lui Secțiunea III Ateismul în cadrul unei teocrații Nu degeaba ateismul de masă a luat naștere, ca fenomen unic, pe același teren al "credinței părinților", în care acum prinde rapid rădăcini "Este atât de ușor pentru un rus să devină ateu, mai ușor decât pentru toți ceilalți din lume!" Dostoievski vorbește prin gura lui Mișkin Și Rozanov îi face ecou: "Tranziția la socialism și, prin urmare, la ateism complet a avut loc printre țărani, printre soldați, a fost atât de ușor, de parcă "s-au dus la baie și s-au stropit cu apă nouă" ateu, nu este mai ușor pentru contemporanul nostru, crescut în doar șaptezeci de ani de ateism, să devină credincios? Problema este că această transformare s-a făcut la început ușor într-o direcție, iar acum este și mai ușoară în cealaltă Și deja există o îndoială: nu sunt aceste două fețe ale aceleiași monede, o astfel de religie și un asemenea ateism, din moment ce pur și simplu se întorc? Și nu vor fi deloc egali, astfel încât într-o monedă care s-a uzat din circulația obișnuită nu se va mai putea deosebi un vultur de o coadă, așa cum într-o țesătură uzată nu se mai poate distinge partea de sus din interior? Aceasta va fi religia pop mainstream, unde toate semnificațiile cuvântului "pop" vor converge Observând renașterea religioasă a unei societăți atee, să ne întrebăm dacă ateismul simplu nu este înlocuit cu evlavia vicleană, care nu mai are nevoie să irosească energie în lupta cu credința, pentru că este mult mai ușor și mai profitabil să-l înlocuiești cu tine însuți Necredința va flutura cădelnița, va face plecăciuni adânci și va trece peste ea însăși Și ca un vis istoric teribil, dar fericit, va fi amintit ateismul sovietic din anii și , care încă s-a răzvrătit violent împotriva credinței și, prin urmare, a ajutat-o să rămână ceea ce era chemat să fie "Apocalipsa timpului nostru" (în cartea: Rozanov V V Solitar M : Izd-vo polit, lit , P ) Secțiunea IV Secularizarea - BISERICA - CULTURA La cumpăna secolelor XX-XXI Cultura rusă s-a aflat la o răscruce de drumuri, care nu se limitează în niciun caz la alegeri politice, ci implică o reînnoire radicală a componentelor sale religioase și laice Relația dintre religie și cultură în Rusia a fost determinată de dificultățile istorice ale secularizării în Orientul creștin După cum știți, Rusia nu a cunoscut Renașterea și Reforma și s-a alăturat mișcării de secularizare europeană în stadiul ei relativ târziu, în timpul Iluminismului Astfel, legătura organică a creștinismului și umanismului, creștinismului și individualismului, divin și uman, întipărită în cultura europeană a Renașterii și a Reformei, a rămas străină de cultura rusă, unde acești doi poli au apărut imediat deja în izolarea lor crescândă Prăbușirea primei secularizări Biserica lui Gogol și Biserica Belinsky În secolul XVII - începutul secolului XIX Cultura rusă rapid și cu succes, mișcându-se în mainstreamul european, trece printr-o etapă de secularizare iluministă - de la Lomonosov la Pușkin În esență, Pușkin este ultimul reprezentant al literaturii seculare ruse în dezvoltarea sa neîntreruptă de secole, începută de reformele lui Petru Secularizarea culturii ruse a luat sfârșit la Gogol și Belinsky - după o întorsătură ironică a istoriei, cam în același timp în care a fost accelerată în Europa de revoluțiile din Tocmai din "Pasaje alese din corespondența cu prietenii" ( ) și din scrisoarea lui Belinsky către Gogol scrisă în același timp în Rusia a început epoca "noului ev mediu", prezis, după cum știți, de N Berdyaev în în cartea "Noul ev mediu" De aceea, predicția s-a dovedit a fi atât de precisă pentru că a fost făcută, de fapt, retroactiv, nu la început, ci la mijlocul acestei Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură eră Potrivit lui Berdyaev, din secolul al XX-lea lumea a intrat în "noul ev mediu", când valorile noului ev: umanism, individualism, secularizare, s-au epuizat deja, "când se încheie mișcarea de la Dumnezeu și începe mișcarea către Dumnezeu", când "Dumnezeu" trebuie să redevină centrul întregii noastre vieți" și "cunoașterea, morala, artele, statul, economia trebuie să devină religioase, dar liber și din interior, și nu forțat și din afară "Liber și din interior", al doilea volum din Suflete moarte, arse, a devenit primul foc de tabără al acestei noi inchiziții medievale Noul Ev Mediu rusesc a durat o sută patruzeci de ani și este împărțit în mod egal în două perioade de șaptezeci de ani: pre-octombrie și post-octombrie În prima perioadă, din până în , de la "Locurile alese" și autoinmolarea spirituală a lui Gogol la "focul global în sânge" (A Blok), intelectualitatea rusă s-a polarizat, a existat o luptă între biserica lui Gogol și biserica lui Belinsky Biserica de aici, desigur, este înțeleasă nu ca o jurisdicție religioasă, ci ca un tip de viziune credincioasă asupra lumii și stratul intelectual care o profesează Gogol deschide epoca noului Ev Mediu, pentru că credința sa a încetat să mai fie formală, din ea a izbucnit din nou un foc, arzând opera artistică a lui Gogol Acesta este Evul Mediu modernist, Evul Mediu al vremurilor moderne, când credința nu mai domină conștiința societății, ci se reafirmă în conștiința individului în ciuda stării de indiferentă religios a societății seculare Marina Tsvetaeva a găsit în Gogol "mai mult decât medieval - arderea creației scrisă de mână" În acest sens, Gogol nu este doar primul scriitor al noului Ev Mediu, ci și primul modernist rus Modernismul este sfârșitul New Age, când încărcătura sa seculară, raționalismul, umanismul, liberalismul lui sunt epuizate, când noi căutări religioase și proiecte de avangardă pentru salvarea lumii apar pe pământ secular, când cursul timpului este inversat și Evul Mediu nu este în urmă, ci înainte Potrivit lui Berdyaev, "caracterul religios și moral al literaturii ruse, mesianismul ei, începe cu Gogol Aceasta este marea semnificație a lui Gogol Artiștii ruși vor avea sete să treacă de la crearea operelor de artă la crearea unei vieți perfecte" În același timp, negarea secularului poate avea loc în două moduri, ca la Gogol și Belinsky, pe care s-au bifurcat drumurile noului relief rusesc Berdyaev N Noul Ev Mediu Reflecție asupra soartei Rusiei și Europei M : Phoenix, S Colectia Tsvetaeva M cit : În vol T M : Ellis Luck, S Berdyaev N idee rusă Principalele probleme ale gândirii ruse din secolul al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea Paris: YMCA-PRESS, , p Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură cultura hyos La Gogol, secularul cedează locului religiosului; la Belinsky, secularul însuși este ridicat la nivelul unei dogme militante Dar este important de subliniat că ambele tipuri de religiozitate au multe în comun, aparțin aceluiași tip post-secular și, prin urmare, au o tensiune incredibilă, inumană, asociată cu suprimarea și deplasarea secularului Potrivit lui Gogol, fiecare afacere din Rusia ar trebui făcută ca și cum ar fi deja un stat ceresc: "Acum, fiecare dintre noi trebuie să slujească, nu așa cum ar fi slujit în fosta Rusie, ci într-un alt stat ceresc, al cărui cap este deja Hristos însuși Trebuie să ne amintim doar că, de dragul lui Hristos, un poziţia a fost luată şi, prin urmare, trebuie făcută aşa cum a poruncit Hristos, şi nimeni altcineva" Aceasta înseamnă că, în postura de mic copist clerical, și cu atât mai mult de mare scriitor rus, îl aveți pe Hristos direct ca funcționar principal Aceasta este aceeași "Biserica celui de-al treilea Testament", care la începutul secolului al XX-lea Merezhkovsky și Berdyaev au încercat să construiască în Rusia, umbrindu-se cu numele de Gogol Merezhkovsky își încheie studiul despre Gogol și diavolul cu cuvintele: "Nu fiți morți, suflete vii" este ultimul testament al lui Gogol pentru noi toți, nu numai pentru societatea rusă, ci și pentru biserica rusă Ce vom face pentru a împlini acest legământ?"* Super-religiozitatea lui Gogol și cvasi-religiozitatea lui Belinsky sunt o dublă modificare a spiritului religios al Evului Mediu, deoarece între noul și vechiul Ev Mediu se află deja Epoca Iluminismului, secularitatea, care este supusă represiunii - de aici intensitatea acestei noi convertiri, disponibilitatea de a se închina și arde Nici credinciosul Jukovski, nici necredinciosul (cel puțin în tinerețe) Pușkin nu au avut o atitudine atât de tensionată față de religie, ambele aparțin epocii seculare, când credința și neîncrederea coexistă pașnic ca convingeri private și nu interferează cu uniunea amicală și chiar ideologică Diferențele de credință nu excludeau unanimitatea, nu împiedicau Jukovski și Pușkin să fie apropiați în domeniul creativ și socio-cultural, dar nu se mai poate imagina prietenia, darămite o uniune ideologică, între regretatul Gogol și regretatul Belinsky Fiecare dintre ei este un eretic, supus excomunicării din biserica pe care celălalt o slujește cu ardoare Pe terenul post-secular iau naștere fuziuni surprinzătoare, grotești, care nu pot exista nici în lumea religioasă propriu-zisă, nici în lumea seculară ' NV Gogol, "Pasaje alese din corespondența cu prietenii" ( ), cap XXVI, "Temerile și ororile Rusiei" (Lucrări adunate: În vol Vol M : Khudozh Lit , S ) Merezhkovsky D S În apele liniștite: articole și studii din diferiți ani M : Sov scriitor, S - Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură cultura si anume: fundamentalismul avangardist (Gogol) si ateismul religios (Belinsky) În aceeași scrisoare către Gogol, Belinsky proclamă că "un Voltaire, care a stins focurile fanatismului și ignoranței în Europa cu un instrument de batjocură, este, desigur, mai mult un fiu al lui Hristos, carne din carnea lui și os din oasele sale , decât toți preoții, episcopii, mitropoliții, patriarhii voștri! Nu știi asta? La urma urmei, aceasta nu este o știre pentru fiecare elev de liceu acum " O astfel de logică "pe dinăuntru" și "calmul" biblic avea încă puterea de convingere șaptezeci de ani mai târziu - atât pentru Bely în poemul "Hristos a înviat" ( ), cât și pentru Blok în poemul "Cei doisprezece" ( ) Dacă Voltaire este fiul lui Hristos, atunci de ce nu este Marx copilul său iubit, iar cei doisprezece Gărzi Roșii nu sunt apostolii lui? Iar Gogol calculează această curbă istorică pentru mult timp de acum înainte, în răspunsul său netrimis lui Belinsky anticipează dogma urmașilor săi: "Cine, după părerea dumneavoastră, îl poate interpreta acum pe Hristos mai aproape și mai bine? Este posibil ca comuniștii și socialiștii de astăzi, care explică că Hristos a poruncit să ia proprietăți și să jefuiască pe cei care au făcut avere? Vino în fire!" Desigur, nimeni nu și-a venit în fire, iar Belinsky a fost ridicat la rangul de șef al sfântului ordin necredincios al intelectualității ruse În Epoca de Argint, când lupta dintre cele două biserici post-seculare se intensifică, apare necesitatea canonizării sfinților lor și fundamentarea teologică a învățăturilor corespunzătoare După cum a scris R V Ivanov-Razumnik, moartea l-a lipsit pe Belinsky de "acea coroană de spini care și-ar fi făcut numele unui mare sfânt Dar chiar și fără asta, acest nume este înconjurat pentru noi de o aureolă strălucitoare a unui luptător și a unui martir Belinsky era steagul inteligenței ruse, iar pe acest banner era scris: "prin această victorie!" cu succes variat, apoi în perioada post-octombrie, care a durat și șaptezeci de ani, biserica lui Belinsky triumfă și înlătură biserica lui Gogol Secularismul religios, adică ateismul credincios, triumfă asupra fundamentalismului post-secular Noul Ev Mediu rus se încheie la șaptezeci de ani după octombrie, în același an ( ), când biserica lui Belinsky nu numai că a sărbătorit mileniul creștinismului din Rusia cu toată sfera statală, dar a dat și un decret care permite și chiar cere o Belinsky V G Sobr cit : În vol T M : OGIZ, S - Gogol N V Sobr op T S Ivanov-Razumnik R V Istoria gândirii sociale ruse Individualismul și filistinismul în literatura și viața rusă în secolul al XIX-lea a -a ed T Sankt Petersburg: tip M M Stasyulevich, S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură publicații - pentru prima dată în șaptezeci de ani - ale operelor gânditorilor religioși ruși Moștenitorii lui Belinsky, după ce au descoperit slăbiciunea în rândurile lor, și-au întins mâna către moștenitorii aproape exterminați ai lui Gogol, punând în mișcare a doua secularizare a culturii ruse Secularizarea trebuie să se pună într-o atitudine neutră față de religios, altfel va dobândi un caracter antireligios, și deci religios și antisecular Secularul este un joc subtil de diferențe față de religios, care nu ar trebui să se transforme în opus Nu este nimic imposibil în asta: dacă în Europa creștină a New Age o societate religioasă devine treptat seculară și imanent, nu sub presiunea unei civilizații străine, înseamnă că în religia creștină însăși există un loc pentru secular , care este clar din Evanghelia însăși, - de exemplu, din pilda împărăției lui Cezar și împărăției lui Dumnezeu și din pilda talanților Și însăși imaginea lui Dumnezeu care a devenit om poartă un potențial secular uriaș În Europa, secularizarea acționează ca o formă de aprofundare a drepturilor religioase și a libertăților umane Religia însăși începe să includă o oarecare libertate față de religia dominantă, posibilitatea unei divergențe între credința personală și cea națională, libertatea de credință sau neîncredere Deci, secularizarea nu a venit de la Dumnezeu știe unde, ca un fel de stare inițială și "proprie" a omenirii, ci este rodul unei îndelungate dezvoltări religioase și este posibilă doar pe baza anumitor religii (de unde astfel de dificultăți în naștere) a unei societăţi laice în ţările musulmane) După cum observă Paul Tillich, "scrutul este, de asemenea, deschis spre secularizare" Secularizarea, care subminează fundamentul său religios, se întoarce împotriva religiei, și astfel împotriva ei însăși, devenind cel mai rău tip de cvasi-religiozitate Și dacă secularizarea a apărut pe baza religiei, atunci ea însăși are nevoie de justificare religioasă, la fel de mult cum religia are nevoie de recunoașterea societății seculare ca o sferă independentă, de altă lume a ființei Toate cele de mai sus se aplică și artei occidentale, care, ca fenomen secular, a crescut pe pământul creștinismului, unde vechea interdicție monoteistă a descrierii omului este anulată, deoarece Dumnezeu însuși a apărut sub forma unui om Imaginaria artei seculare, așa cum apare în Renaștere și ajunge până în zilele noastre, își are rădăcinile în imagistica specială a creștinismului, care nu se reduce la simboluri, semne convenționale ale infinitului sau la ornamente florale abstracte, ci introduce întreaga lume senzorială în tărâmul descrisului Arta în sine este alteritatea credinței, la fel de intenționată Tillich P Selectat Teologia culturii M : Jurist, S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură figurativitatea este imposibilă fără conceptul scopului cel mai înalt, care este presupus de mintea credincioasă În Kant, care a făcut mai ales să facă distincția între cele trei facultăți ale minții umane - teoretică, practică și estetică - se poate găsi o explicație a legăturii dintre artă și religie: facultatea estetică de judecată și facultatea religioasă ale rațiunii sunt legate ca "expediency" și "scop final" Arta este o asemenea intensitate de a experimenta și a descrie fiecare fenomen atunci când el însuși devine o formă de oportunitate, adică nu mai este asociată cu ideea unui scop extern "Frumusețea este o formă a oportunității unui obiect, în măsura în care este perceput în el fără o idee despre scop" În contemplarea frumosului, ideea lui Dumnezeu nu apare ca scop final, tocmai pentru că ea a modelat deja percepția noastră asupra lumii și este contemplată în ea în mod imanent, ca propriul scop Religia și artistica se unesc în creștinism și mai puternic decât în păgânismul antic, a cărui tendință progresivă a dus la depășirea și respingerea ascetică a cărnii, la religia ideilor pure, invizibilul Tot-Unul, la distrugerea artei, care, după fiind eclipsată în viziunea platoniciană și neoplatonică asupra lumii, mai exact, lumea -respingerea, a fost salvată tocmai de creștinism De aceea Platon îi alungă pe poeți din starea ideală, iar Toma de Aquino îi lasă din nou să intre sub acoperirea Sfintei Învățături "Poezia folosește metaforele pentru a produce o imagine, pentru că este firesc ca omul să se bucure de imagini Lumina revelației divine nu este ascunsă de imaginile senzuale care o îmbracă " În Rusia, chiar și în secolul XX și chiar și în cercurile cele mai cultivate, arta Renașterii era încă percepută ca străină spiritual, înspăimântătoare, prea trupească Alexander Blok are un record uimitor - la un an după ce a făcut o călătorie în Italia și a căzut la toate relicvele artistice ale Renașterii "În Evul Mediu, biserica a interzis realizarea de imagini M-am născut în Evul Mediu De aceea Renașterea pentru mine este roșie, groaznică Blok este un bărbat dintr-o țară medievală care s-a grăbit să treacă peste Renaștere și să sară imediat "revoluționar" în noul Ev Mediu, comunist De aceea, cu prima ocazie, s-a grăbit să îngroape epoca umanismului, deși nu începuse încă în Rusia, în raportul său "Prăbușirea umanismului" ( )? Kant I Lucrări: În vol T M : Gândirea, S Toma d'Aquino, "Suma teologiei", secţiunea "Natura şi domeniul doctrinei sacre", articolul , răspuns la a -a obiecţie Înregistrare din noiembrie sau decembrie (Bloc A Caiete - M : Khudozh Lit , P ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Căutarea "purgatoriului" în cultura rusă Dacă pentru Blok revoluția rusă (bolșevică) a fost prăbușirea umanismului european, atunci o serie de gânditori au explicat-o mai degrabă prin imaturitatea, insuficiența umanismului rus, ale cărui roade au putrezit devreme tocmai pentru că nu au avut timp să se coacă (pentru a folosiți binecunoscuta expresie a lui Diderot despre roadele iluminismului în Rusia în secolul al XVIII-lea ) Filosoful Serghei Askoldov, reflectând în colecția "Din adâncuri" ( ) despre cauzele revoluției ruse, descrie al treilea început lipsit din sufletul rus ca fiind de fapt uman: "În alcătuirea fiecărui suflet există un principiu sfânt, specific uman și bestial Poate că cea mai mare originalitate a sufletului rus constă, în opinia noastră, în faptul că principiul mediu, specific uman, este disproporționat de slab în comparație cu psihologia națională a altor popoare În omul rus, ca tip, cele mai puternice sunt principiile sfinte și bestiale Cultura și umanismul încă nu și-au prins rădăcini în poporul rus ca energii pozitive, ci ca energii negative, și anume, luptatoare cu dumnezei și în orice caz antireligioase, au găsit căi și teren de răspândire și întărire" Cu alte cuvinte, cultura rusă are nevoie de un spațiu de mijloc între idealul Sodomei și idealul Madonei Atingându-se direct într-o anumită cultură, acești poli îi conferă o tensiune extremă - și, în același timp, o lipsă de echilibru, în urma căreia rusul și, împreună cu el, tot ce este uman, inclusiv cultura, zboară în abis "cu capul în jos" și tocuri sus" Stâlpii se răstoarnă ușor tocmai pentru că nu există o zonă de mijloc între ei Nici măcar combinația contrariilor nu rezolvă, ci mai degrabă le întărește contradicția, deoarece "idealul Sodomei" și "idealul Madonei" sunt combinate direct în inima omului fără nicio mediere "Poporul rus este un popor extrem de polarizat, este o combinație de contrarii", scrie Berdyaev Studiile structural-istorice ale culturii ruse confirmă această intuiție religios-filosofică Conform binecunoscutei definiții a lui Yuri Lotman și Boris Uspensky, "o trăsătură specifică a culturii ruse este polaritatea sa fundamentală, exprimată în natura duală a structurii sale Valorile culturale fundamentale S A Askoldov, "Sensul religios al revoluției ruse" ( ) (în cartea: Milestones Din adâncuri M : editura Pravda, P , ) Berdyaev N idee rusă S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură (ideologice, politice, religioase) în sistemul Evului Mediu rusesc sunt situate într-un câmp valoric bipolar, despărțit printr-o linie ascuțită și lipsit de o zonă axiologică neutră" Deci, pentru Ortodoxie, viața de apoi este împărțită în iad și paradis, în timp ce în ideile catolice există un al treilea spațiu între ele - purgatoriul, unde cad sufletele atât ale oamenilor nu în întregime drepți, cât și ale oamenilor nu complet păcătoși, ci ale celor care s-au comportat în mod obișnuit, căile umane, standardele și, prin urmare, după ce au trecut testul de curățire, pot fi răsplătiți cu mântuire "Astfel, în viața reală a Evului Mediu occidental, sunt posibile o gamă largă de comportamente neutre, instituții sociale neutre, care nu sunt nici "sfinți" , nici "păcătoși", nici "stat", nici "antistatali" ", nici bine, nici rău" Desigur, calea de mijloc, cea seculară de fapt, este necesară oricărei culturi, altfel începe să fie aruncată de la o extremă la alta, de la evlavie la lipsă de Dumnezeu, de la asceză la desfătare De fapt, așa s-a întâmplat cu cultura rusă, unde un model dublu a funcționat timp de secole - sus și jos au fost schimbate, iar locul din mijloc, "purgatoriul", era gol Prin urmare, Yuri Lotman, care a studiat aceste construcții binare ale culturii ruse, și-a încheiat ultima carte, Culture and Explosion ( ), cu speranța că Rusia, ca urmare a reformelor perestroika, va putea depăși "dictatele dure ale unei structură istorică binară" și "tranziție la un sistem ternar paneuropean" Binaritatea duce la revoluționism, la natura explozivă a dezvoltării culturii, unde contrariile se schimbă rapid, dar nu există o evoluție treptată care să fie posibilă doar într-o zonă neutră de evaluare "Tranziția de la gândirea concentrată pe explozii la conștiința evolutivă", scrie Lotman, "este acum de o importanță deosebită, deoarece întreaga cultură care ne-a precedat familiar gravita spre polaritate și maximalism" O astfel de tranziție strategică necesită o revizuire a fundamentelor culturii ruse, a liniilor sale filozofice inițiale, așa cum a făcut Serghei Averintsev într-un articol despre aristotelismul creștin La originile civilizației occidentale se află doi gânditori, Platon, cu dualismul său Lotman Yu M , Uspensky B A Rolul modelelor duale în dinamica culturii ruse (până la sfârșitul secolului al XVIII-lea) // Uspensky B A Lucrări alese T M : Gnoza, S Ibid S Lotman Yu M Cultură și explozie Moscova: Gnosis: Progress Publishing Group, , p Ibid S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură tărâmul lucrurilor și tărâmul ideilor și Aristotel, cu atitudinea sa față de medierea acestor extreme, față de prezența ideilor în lucrurile înseși ca forma lor inerentă Civilizația rusă a ales modelul platonician și l-a dezvoltat cu o consistență inexorabilă, ducând direct la punerea în aplicare a idealului platonic al statului, unde ordinea lucrurilor se supune cu strictețe ordinii ideilor și, după cum arată experiența istorică, este distrusă în materialitatea sa Averintsev ridică întrebarea: este posibil, în ciuda preferințelor platonice evidente ale gândirii ruse (de la I Kireevsky la A Losev), deși cu un uriaș întârziere în urma Occidentului, să-l orienteze către Aristotel, care este mai sensibil și mai tolerant cu legile naturii umane? "Dacă Platon este primul utopic, Aristotel este primul gânditor care a privit în ochii spiritului utopiei și a depășit-o Tehnica aristotelică a gândirii este mai neutră în ceea ce privește religia decât extazul platonician În domeniul naturalului domină legea dreptei măsuri, formulată de Aristotel, potrivit căreia virtutea este calea de mijloc între două extreme vicioase" În loc de linia lui Platon-Augustin, care este atât de atrăgătoare pentru sensul rusesc al nemăsurabilului, Averintsev sugerează că Ortodoxia se apropie de linia lui Aristotel-Toma d'Aquino, care acceptă măsura mediană, găseşte o justificare religioasă subtilă pentru naturalul lume și nu se grăbește să o condamne și să o refacă, ca și cum ar fi mințit în rău Urmând filozofia catolică, este necesar să recunoaștem "tărâmul firescului", care se află "între tărâmul ceresc al supranaturalului și cel infernal al nenaturalului" și care are propria sa lege juridică și morală bazată pe o lege socială contractează și reglementează relațiile în intervalul dintre "iubiți-vă aproapele ca pe tine însuți" și "omul este un lup pentru om" Astfel, calea de mijloc are nu doar o justificare liberal-pragmatică, ci și o justificare anterioară, teologică, și mai târziu, structuralistă Ar fi, desigur, o nebunie la sfârșitul secolului al XX-lea neagă necesitatea acestui al treilea element central, neutru din punct de vedere evaluativ, în cultura rusă S S Averintsev, "Aristotelismul creștin ca formă internă a tradiției occidentale și problemele Rusiei moderne" (în cartea sa: Retorica și originile tradiției literare europene M : Shkola "Limbile culturii ruse", S , , ) Ibid S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Dictatul Mijlocii: Modelul Occidental Ideocrație și mediocrație S-a spus deja destule despre motivul pentru care este nevoie de o zonă neutră între poli și aici mă bazez pe tradiția bine formată occidentalizantă a gândirii rusești În continuare, va trebui să mă refer la o altă tradiție - critica occidentală, deși nu critica slavofilă Slavofilismul pur doar critică Occidentul pentru dualismul său, divergența minții și inimii, obiect și subiect, juridic și moral, propovăduind unificarea tuturor acestor extreme dezintegrate într-o sinteză superioară - de aici "cunoașterea integrală" a lui I Kireevsky și teologia Vl Solovyov În același timp, slavofilismul folosește bagajul de idei occidental, dialectica hegeliană și categoria sintezei, filosofia identității a lui Schelling etc Dar există o altă critică a Occidentului care nu pune accent pe scindarea, ci pe omogenitatea deprimantă a clasei de mijloc occidentale Cu mult înainte de înlăturarea postmodernă a opoziției dintre elitist și mase, aceeași tendință spre mediere, omogenitate s-a constatat în societatea occidentală a secolului al XIX-lea și a evocat groaza aproape apocaliptică ca spectrul unui nou "sinoism" Liberalul Mill și anti-liberalul Nietzsche, revoluționarul socialist Herzen și reacționarul monarhic Leontiev, precum și revoluționarul apocaliptic, antimonarhistul și antisocialistul Merezhkovsky converg în rezistența lor la domnia mijlocului atotcuprinzător Potrivit lui John Stuart Mill, Europa, care "își datorează bogăția de modalități dezvoltării sale diverse", până la mijlocul secolului al XIX-lea "Începe să piardă în mare măsură acest avantaj Se străduiește cu hotărâre pentru idealul chinez de a face pe toți la fel Herzen este de acord cu el: "Lângă, după colț, peste tot, o hidră cu mii de capete așteaptă o mulțime autocratică de mediocritate conglomerată (mediocritate conglomerată) Art Mill Da, dragă prietene, este timpul să ajungem la o conștiință calmă și umilă că filistinismul este forma finală a civilizației occidentale, majoratul ei este etat adulte; închide o serie lungă de visuri ale sale, epopeea creșterii se încheie, romantismul tinereții - tot ce a adus atâta poezie și necazuri în viața popoarelor John Stuart Mill utilitarismul Despre Libertate New York și Scarborough: A Meridan Book, , p Traducere după carte: Leontiev K Selectat M : Rarog: Moskovsky Rabochiy, S "Sfârșituri și începuturi" ( ) {Herzen A I Sobr cit : În vol T M : Editura Academiei de Ştiinţe a URSS, S - , ) Merezhkovsky se referă la aceste cuvinte ale lui Herzen în articolul "Great Ham" ("În bazinul liniștit", pp - , ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură K Leontiev este de acord cu ambii, în ciuda diferenței dintre idealurile sale: "Totul elegant, profund, remarcabil în ceva, și naiv, și rafinat, și primitiv, și dezvoltat capricios, și strălucitor și sălbatic, la fel de retrage, se retrage înaintea presiunii ferme a acestor oameni gri Iubesc umanitatea prea mult ca să-i doresc un viitor atât de calm, poate, dar vulgar și umilitor" Așadar, se pune întrebarea: dacă linia platoniciană de dezvoltare duce societatea la ideocrație, atunci linia aristotelică nu duce la mediocrație? Pe măsură ce tărâmul legii naturale se extinde, cultura occidentală se mișcă din ce în ce mai mult în zona de mijloc, evitând marginile și extremele, trecând în tărâmul "nici sfânt, nici păcătos", nici sus, nici jos La această neutralizare accelerată a tuturor opozițiilor duce dezvoltarea culturii occidentale în ultima perioadă, postmodernă, al cărei cadru principal poate fi definit ca înlocuirea opozițiilor cu diferențe În viitor, mă voi concentra nu atât pe cultura occidentală ca atare, care este mai bogată și mai largă decât orice definiție, ci pe acele teorii poststructurale care încearcă să determine viitorul acestei culturi exclusiv în zona neutralității valorii și a multiplicarii diferențe cu înlăturarea oricărui dualism și a tuturor opozițiilor Teoria și practica diversității (diferenței) creează un nou spațiu cultural, care poate fi numit eterogen, întrucât totul constă din diferențe - culturi, grupuri etnice, stiluri, indivizi - și în același timp omogen, deoarece în el, ca și în limbajul, potrivit lui Saussure, nu există decât diferențe O astfel de cultură nu permite evaluări, deoarece orice evaluare implică o scară de valori și, prin urmare, gradații și poli pe această scară, plusuri și minusuri O cultură fără valori și valori devine o colecție de fapte eterogene, lipsite de elasticitatea relațiilor Referirea constantă la "celălalt" în teoria postmodernă alunecă doar de-a lungul lanțului de semnificanți care se referă unul la celălalt în același plan textual Acesta este un fel de pozitivism semantic, a cărui bază nu mai este ideea faptelor observabile fizic (ca în secolul al XIX-lea), ci a interpretării simbolice a semnelor Se impune o interdicție metodologică a depășirii limitelor sistemului de semne, iar orice realitate care este dincolo de acesta, adică cu adevărat "altfel", este criticată sub denumirea de "semnificat transcendent" Astfel Citat conform cărții: Berdyaev N Filosofia creativității, culturii și artei: În vol T M : Artă: IChP "Liga", S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură iar categoria semnelor este, în esență, desființată, întrucât orice semn presupune relația semnificantului la semnificat, adică la ceva radical diferit Prin urmare, în locul "semnului", cu dualitatea sa inamovibilă, în deconstrucție este propus conceptul de "urmă", care, contrar prototipului etimologic și relației gramaticale inerente acestui concept ("urmă a ce?"), Nu se referă la niciun original Deci, nici măcar nu se poate spune despre teoria postmodernă că este monism de semne, deoarece acest monism este de așa natură încât elimină însuși conceptul de semn Termenul de "alteritate" sau "alteritate" este introdus în sensul de "diferență" între semne - mai precis, urme - pentru a elimina diferența mult mai radicală dintre semn și semnificat, dintre fenomen și esență, suprafață și adâncime Rezultatul este o lume lipsită de profunzime, lipsită de alteritate, formată din suprafețe fin pătate de însemne Acesta este același pozitivism care a fost criticat de Mill, Herzen și Leontiev, doar că acesta este pozitivismul urmelor și amprentelor, și nu al originalelor materiale Sub masca unei diferențe atotcuprinzătoare apare indiferența decisivă a tuturor fenomenelor distinse unele față de altele Sunt eliminate și conceptele de centru și periferie, sus și jos, spiritual și carnal, esență și aspect, început și sfârșit - totul este înlocuit de mijlocul omniprezent și nesfârșit În cartea sa manifest despre teologia postmodernă, Mark Taylor pictează această topografie dezirabilă a "tărâmului de mijloc": "Dacă mijlocul este peste tot, atunci mijlocul nu este atât centrul, cât mediul Mai mult, acest mediu nu se limitează la niciun punct anume din spațiu sau timp Ea este peste tot și mereu Universalitatea mijlocului presupune că intermediarul nu trece, este "permanent Întotdeauna nici asta, nici asta; "timpul etern al mijlocului nu începe și nu se termină" Se poate înțelege, desigur, motivul din spatele teoriei mijlocului infinit, dorința ca granița să fie găsită peste tot, ca jocul de a trece granița să nu aibă început și nici sfârșit Dar o astfel de extindere nesfârșită a granițelor, "infinitul limitei" (expresia lui Mark Taylor), desființează granița, adică însăși proprietatea alterității, a transcendenței Faptul că cultura rusă este construită într-un "câmp bipolar de valori împărțit printr-o linie ascuțită " (Lotman, Uspensky ) are propria sa valoare pozitivă Dacă acest model este desființat, "treceți-vă la un pan-european Mark C Taylor Erring: A Postmodem A/theology ( ), în From Modernism to Postmodemism O antologie, ed de Lawrence Cahoone, Oxford: Blackwell Publishers, , pp - Lotman Yu M , Uspensky B A Rolul modelelor duale P Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură sistem nar" (Lotman), apoi linia ascuțită se va transforma într-un larg nimănui, pe care vor apărea instituții juridice, științifice și culturale neutre în ceea ce privește opozițiile morale "bine - rău", "milă - cruzime" , "sfânt - păcătos" etc Dar la urma urmei, Lotman însuși demonstrează strălucit în cărțile sale "Structura textului artistic" și "Printre lumile gândirii" că orice eveniment are loc doar la graniță Orice complot, adică o succesiune de evenimente, este construită ca o serie de intersecții de granițe semiotice: între centru și periferie, vii și morți, "bogați și săraci, din interior și din afară, ortodocși și eretici, iluminați și neluminați , oameni ai Naturii și oameni ai societății" și etc , etc "Un eveniment dintr-un text este mișcarea unui personaj peste granița câmpului semantic" Cu cât granița este mai clară, cu atât mai puternică este plină de evenimente a intersecției sale, cu atât intriga este mai intensă Încețoșarea graniței, transformarea ei într-o zonă neutră largă duce la lipsă de evenimente, la desființarea complotului, când viața societății începe să semene cu o carte de telefon, și nu cu un roman de aventuri În acest sens, societatea occidentală, odată cu eliminarea dualismelor și a granițelor semantice ascuțite care se estompează în zone neutre, începe din ce în ce mai mult să fie structurată ca un agendă telefonică, unde există un loc pentru fiecare nume de familie, pentru fiecare adresă, dar nu există și nu poate fi un complot interesant Directorul este o structură exemplară a acelei "matrici de diferențe" care este impusă societății de teoria diferenței și multiculturalismului Cartea telefonică a culturilor conține toate adresele și numele reprezentanților acestora, de la arhitectul finlandez Aalto până la scriitorul uzbec Yashen, în aceeași literă mică Există un loc pentru toate diferențele, astfel încât un nume nu poate fi confundat cu altul, mai ales că toate sunt înzestrate sau vor fi în curând înzestrate cu propria lor marcă de cod, ceva de genul unui număr de "securitate culturală" Agenda telefonică conține toate personajele istoriei lumii, cu excepția posibilității de a continua povestea în sine Istoria societății occidentale a început cu o epopee, a continuat cu un roman, iar acum se termină cu un manual La începutul anilor Sociologul american Francis Fukuyama a uimit lumea intelectuală cu predicția sa despre sfârșitul istoriei ca urmare a eliminării ultimului dualism - rivalitatea globală Lotman Yu M Structura unui text literar M : Art, S De aici, apropo, popularitatea cărții lui Avital Ronell în cercurile teoretice americane Cartea de telefon: tehnologie - Schizofrenie - Electric speech (Lincoln: University of Nebraska Press, ), unde agenda telefonică acționează ca un model al conștiinței sociale moderne Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură sisteme democratice și comuniste Democrația a câștigat, a devenit globală (cu excepția micilor insule totalitare precum Coreea de Nord, Irak, Libia, Cuba, care se micșorează ca pielea pietrișată) Intriga furtunoasă a istoriei lumii s-a încheiat cu un final fericit, după care urmează o existență plictisitoare, fără evenimente, care este transmisă de zgomotul epilogului: "au trăit fericiți pentru totdeauna" Ceea ce continuă după sfârșitul istoriei nu mai este o succesiune de evenimente care se schimbă semnificativ de-a lungul timpului, ci o colecție de fapte disparate din diverse domenii: medical, economic, juridic etc Reportajele de știri sunt pline de astfel de fapte, dar nimic nu are mai mult cu semnificaţie epocală, întrucât schimbarea epocilor nu se mai aşteaptă, rămân timpul fizic şi spaţiul cultural-geografic Urmează o stare senină a lumii pentru care nu există un complot, care va fi un hibrid de gen de idilă și carte de referință Un astfel de sfârșit al istoriei lumii este, într-un fel, mai trist decât apocalipsa pe care i-au promis-o vizionarii ruși ai Epocii de Argint - Merezhkovsky, Berdiaev -, repetând după teologul Ioan că "nu va mai fi timp" Istoria, așa cum spunea Thomas Eliot, nu se va încheia cu o explozie, ci cu un suspine Adevărat, Fukuyama prezice, în spiritul omului subteran al lui Dostoievski, că istoria mai poate fi reluată dacă omenirea, epuizată și înnebunită de plictiseala sa democratică, decide să înceapă istoria din nou Totuși, o persoană este o ființă plină de evenimente, obișnuită să stabilească și apoi să depășească limitele stabilite Poate că suferința și nebunia lipsei de evenimente vor deveni un eveniment care dă un nou impuls istoriei, adică plictiseala se va exploda din interior, așa cum poate că Nimicul a explodat singur, punând bazele Universului nostru în expansiune cu Big Bang Peisajul post-istoric, așa cum apare, de exemplu, în lucrările influenților teoreticieni postmoderni Deleuze și Guattari, este un peisaj fără copaci, cu doar un rizom încâlcit la nesfârșit Mă refer la celebra lor metaforă conceptuală prezentată în introducerea la A Thousand Plateaux Rizomii se ramifică și se răspândesc în toate direcțiile, ca iarba de canapea și alte buruieni târâtoare Dacă arborele din Deleuze și Guattari este un model al civilizației occidentale tradiționale, cu dualismul său, ambiguitatea evaluativă, cu ordinea sa logică de ascensiune unidirecțională de la premise la concluzie, atunci rizomul marchează ambiguitatea noii ordini post-istorice, cu mișcările sale valorice neîncetate și rătăcirea ("deteritorializare" și "nomadism" sunt doi termeni introduși cu succes de acești autori în teoria postmodernității): Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură "Spre deosebire de copaci sau rădăcinile lor, un rizom leagă orice punct de orice punct Nu are început sau sfârșit, dar există întotdeauna un mijloc din care crește și prin care se revarsă Formează mulțimi liniare cu n dimensiuni care nu au nici subiect, nici obiect Un rizom este o antigeneologie Aceasta este memoria pe termen scurt, sau anti-memorie" Ei își definesc viziunea pozitivă asupra unei civilizații noi, postmoderne și postistorice ca fiind rizomatică Potrivit Deleuze și Guattari, "chiar și unele animale sunt rizomatice, sub formă de turme Șobolanii sunt rizomi, și mai ales atunci când plin unii cu alții " Rizomul se împrăștie și se răspândește constant în toate direcțiile, în el "toți indivizii sunt interschimbabili, determinati doar de stările lor la un moment dat Oare Orientul, în special Oceania, nu ne oferă un model de rizom, în toate privințele opus modelului occidental de copac? Rizomul este format din planuri, platouri (de aici si titlul cartii) "Podisul este întotdeauna la mijloc, nu la început sau la sfârșit Rizomul este format din multe platouri În același timp, Deleuze și Guattari nu observă că în caracterizarea celor două modele, arbore și rizom, recurg exact la cel pe care îl condamnă aspru, și anume, modelul arborelui cu două valori, și chiar într-un mod explicit formă de preferință evaluativă pentru un membru al opoziției binare față de altul "Logica binară este realitatea spirituală a arborelui-rădăcină" Deleuze și Guattari obțin superioritatea rizomului prin regulile logicii "arborescului" cu două valori Aceasta trece cu totul dincolo de conștiința autorilor înșiși, care afirmă o nouă metaforă în ciocnirea ei frontală cu cea veche În același mod, nu poate fi trecut cu vederea că exemplele pe care Jacques Derrida își construiește teoria diferenței ludice, a diferenței, sunt aceleași vechi opoziții: natură și cultură, conștient și inconștient, scris și vorbire În Diferență, Derrida scrie: Gilles Deleuze, Felix Guattari O mie de platouri Capitalism și schizofrenie Trans de Brian Massumi Minneapolis, Londra: University of Minnesota Press, , p Cum să nu-l amintim aici de Leontiev: "Toate acestea sunt doar instrumente de confuzie - aceasta este o mulțime gigantică, care împinge pe toată lumea și totul într-un singur mortar de vulgaritate și proză pseudo-umană: toate acestea sunt o tehnică algebrică complexă care încearcă să aduceți pe toată lumea și totul la același numitor Scopul tuturor - o persoană obișnuită, un burghez, calm printre milioane de exact aceiași oameni obișnuiți, de asemenea decedați "(Leontiev K Selected P ) Ibid , pp - Ibid , p , Ibid , p Ibid , p Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură "Fiecare termen trebuie să apară ca diferența celuilalt inteligibilul ca diferențiere-amânare a sensibilului cultură ca diferit și întârziat al naturii " natura? Sau la Gramatologie: " Urma despre care vorbesc nu este mai naturală decât culturală, nici fizică decât psihică, nici biologică decât spirituală Este acela pe baza căruia se face posibilă formarea semnului în nemotivarea sa și, odată cu el, toate opozițiile ulterioare dintre physis (natura) și cealaltă a sa Da, iar diferența este definită peste tot în Derrida nu prin diferență, ci tocmai în opoziție cu concepte tradiționale precum "logocentrismul" și "metafizica prezenței" Este de înțeles de ce chiar și oponenții principiali ai opozițiilor nu se pot descurca fără ele și lasă pe fereastră să intre pe fereastră ceea ce aruncă pe ușă - pentru că așa este natura gândirii și așa este natura sentimentului Dacă totuși, cineva se raportează în mod conștient la aceste polarități necesare ale gândirii, adică face din propria gândire obiectul unei gândiri modelatoare, atunci se poate construi, pe baza ambiguității și depășind ea, un model mai complex De exemplu, fără a exclude copacii din peisajul post-istoric, imaginați-vă posibilitatea ca structuri asemănătoare viței de vie să alerge de la copac la copac, împletindu-le cu dantelă complexă, linii ondulate și netede, traversând în diagonală verticala copacilor și orizontala ramurilor, alergând în jos și urcând Chiar și din punct de vedere estetic, atunci când se contemplă pădurea tropicală, copacii țesuți cu viță de vie sunt percepuți ca un model al unei abundențe mai complexe, "diversitate înfloritoare" decât buruienile mici Fără un model dual, nu există opoziții de stânga și dreapta, sus și jos, bolnav și sănătos, sfânt și păcătos, există doar diferențe - nu bolnav, ci "altfel sănătos", nu nebun, ci "altfel", nu păcătos , dar "altfel virtuos", dacă folosiți modelul derivativ al corectitudinii politice americane Despre o persoană șchiopătă sau orb ar trebui spus că nu este "handicap" (cu handicap), ci "cu abilități diferite" (incapacitate) Dar asta înseamnă că într-o astfel de imagine a lumii, recuperarea sau boala este imposibilă Diferență, în: Jacques Derrida Margini ale filosofiei Trans de Alan Bass Chicago: The University of Chicago Press, , p Jacques Derrida, De gramatologia Trans Gayatri Chakravorty Spivak Baltimore: John Hopkins University Press, , p Sectiunea a IV-a, Secularizare-Biserica-Cultura evenimentele ca depășiri ale unei granițe semantice sau valorice, întrucât nu există opoziție între sănătate și boală, între rațiune și nebunie, între normă și anomalie, există doar diferențe care nu formează o limită și nu creează posibilitatea unui eveniment Dispar și categoriile tragicului, sublimului, eroicului, care însoțesc depășirea granițelor în cadrul opozițiilor În timp ce maxima multiculturalismului este de a "prețui experiența diferenței", în practică acest lucru se traduce prin indiferență De ce, de exemplu, să simtă compasiune pentru cei bolnavi, dacă nu sunt bolnavi deloc, dar "altfel sănătoși"? Este imposibil să ne imaginăm acei suferinzi pe care Iisus îi vindecă ca "altfel" sau morții pe care îi înviează ca "altfel" - pentru că atunci nu există nici un eveniment de vindecare, nici un eveniment de înviere Se poate fi de acord cu opinia critică despre excesul de emoții față de informații în viața rusă, dar nu se poate decât să spună despre lipsa emoțiilor în viața societății occidentale Așa cum oamenii din Vest, ajungând în Rusia, după un timp încep să experimenteze foamea de culoare, rușii, odată ajunși în Vest, trec o foame emoțională Li se pare că sentimentele de aici sunt la fel de estompate ca culorile din Rusia Toate sentimentele adevărate apar pe baza polarităților, a diferențelor profunde între oameni: între un bărbat și o femeie, între bogat și sărac, între adult și copil Cu cât diferența este mai puternică, cu atât sentimentele sunt mai puternice: iubire, ură, compasiune, tandrețe, rușine, grijă Sentimentul este un eveniment spiritual și, pentru a avea loc, are nevoie și de o graniță și de tranziția ei - de o polaritate Dacă fiecare este sănătos în felul lui, reușește în felul său, este rezonabil și amabil în felul lui, un bărbat în felul lui și o femeie în felul lui, atunci între aceste diferențe neutre nu există nicio relație emoțională, profundă participare, conjugare, empatie Odata cu neutralizarea polilor semantici si evaluativi, si sentimentele sunt neutralizate, fiind inlocuite de bunavointa indiferenta Se pot neglija contrastele colorate pe care Leontiev le-a găsit în coiful cu pene a lui Alexandru cel Mare și armura cavalerească medievală, înlocuită la vremea lui cu un costum strict strict, iar astăzi de blugi și tricouri Dar este greu de neglijat aceeași mediere a sentimentelor, care sunt toate neutralizate la nivelul corectitudinii zâmbitoare, a bunăvoinței indiferente Din simțirea doar a minimului necesar pentru K Leontiev scria: "Estetica vieții poezia realității este imposibilă fără acea diversitate - atitudini și sentimente, care se dezvoltă din cauza inegalității și a luptei " (Leontiev K Selected, p ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură supraviețuirea socială și interacțiunea, să accepte toate diferențele, dar orice altceva este eliminat, luând forma indiferenței politicoase Evenimentul emoției dispare la fel ca plin de evenimente a istoriei Cel mai remarcabil lucru la peisajul post-istoric, în afară de absența istoriei în sine, este tocmai absența emoției Ele au fost înlocuite de un singur concept, care este înclinat la nesfârșit în toate modelele conceptuale - Dorința, o rămășiță teoretică a libidoului lui Freud Devoratorul de limbi moderne Elochka și-ar reduce minimul teoretic la trei cuvinte: "diferență", "dorință" și "altul" În amurgul dorinței, toate sentimentele sunt la fel de gri Oamenii nu mai iubesc, nu suferă, nu cred, nu speră, nu se inspiră, nu devin geloși - chiar aceste cuvinte sunt acoperite cu un fel de arhaism conceptual, ca dacă provin dintr-un dicționar al secolului al XIX-lea sau chiar al XVIII-lea, din La Bruyère și La Rochefoucauld, mari moraliști și caracterologi Cu toate acestea, în teoria postmodernă, de regulă, nu există caractere, calități mentale, emoții, există doar Dorință, care este la fel de abstractă ca și conceptul de Diferență Dorință ce? - O alta Sub acest "celălalt" totul se potrivește - o altă persoană, un alt gen, un alt corp, o altă viață, o altă cultură, un alt teritoriu, o altă lume, "alteritate" ca atare Orice lucruri cele mai aleatorii, feluri de mâncare, costume, culturi, organe ale corpului, cuvinte, morfeme, stiluri literare, formațiuni economice, bancnote, coduri de calculator, epoci istorice etc pot fi conectate în siguranță prin conceptul de "diferență", ajungând la o adâncime concluzie, că, din moment ce există ceva "altul" aici, apare ca obiect al dorinței Această matrice simplă de diferență și dorință poate fi aplicată cu ușurință oricărui obiect și este la fel de convenabilă, mobilă, pe atât de puțin conținut În ceea ce privește emoțiile în sine, ele capătă tot mai mult caracterul unei glume, al unui joc de rol: oamenii se prefac că sunt supărați unii pe alții și râd imediat - sau se prefac că se admiră și, în același timp, zâmbesc ironic - sentimentele sunt reproduse ca un fel de ritual, se transformă în măști condiționate Așa se joacă cu copiii, făcând o față furioasă sau exprimând încântare și șoc în fața unei piramide de jucării construite din nisip, sau fac o față gânditoare și tristă în timp ce citesc povestea tristă a celor șapte copii Sentimentele trec în depozitul culturii, în seria arhivistică sau muzeală, precum corsetele, armura cavalerească, coiful lui Alexandru cel Mare Se poate imagina că sarcina secolului XXI va fi ceva de genul o renaștere emoțională, o înviere a sentimentelor, iar aici cultura rusă, cu polaritatea și ambivalența ei, se poate dovedi a fi o sursă valoroasă a acestei culturi pierdute în Occident Care este perspectiva extinderii în continuare a acelui mijloc, aproape fără margini și poli evaluativi, care devine din ce în ce mai mult Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură este o realitate, dacă nu în cultura occidentală, atunci în teoriile ei dominante? Jocul solid și superficial al diferențelor simbolice, lipsit de un semnificat transcendent, seamănă cu vălul multicolor al Maya, în spatele căruia se dezvăluie realitatea doar a golului, a neantului etern De aici un interes atât de intens al teologilor orientali - japonezi, indieni - pentru teoria deconstrucției, care le permite să deconstruiască toate realitățile culturale din celălalt capăt, "occidental", fără a expune nimic la temelia lor În teoria deconstrucției, cea mai înaltă dezvoltare a tradiției critico-raționaliste a gândirii occidentale se contopește cu negativismul religiilor orientale Dacă aliniem întreaga lume a valorilor pe o bază relativistă, ne imaginăm ca pe o țesătură de diferențe infinit variată și nesfârșită, atunci următorul impuls de transcendere a gândirii și, într-adevăr, a întregii existențe umane, va fi ruperea acestei țesături, în spatele căruia nu va fi nimic decât nimic în sine, întrucât întreaga lume a realităţilor va fi redusă la planul unui simulacru Acesta este pericolul tendinței de neutralizare completă, care a luat naștere în cultura occidentală ca un proces de extindere continuă a zonei sale de mijloc, împingând înapoi și absorbind polii săi extremi Dacă totul înalt și jos, sfânt și păcătos va fi atras în această zonă de mijloc, dacă ierarhiile și opozițiile sale vor fi îndepărtate din cultură, dacă toate anomaliile vor fi echivalate cu norme, toate centrele cu periferie, toate canoanele mari cu altele mici, totul elitist cu masă, atunci opoziția față de toată această cultură se va muta în tărâmul neantului pur Și atunci se poate prevedea că următorul pas în teoria și practica gândirii occidentale, după conceptele de "diferențiere", "simulacrum" și "hiperrealitate", va fi "anihilarea", jocul cu acest neant, intrarea în neant, care va apărea ca singura alternativă la o cultură lipsită de opoziţie internă Sinismul omogenității, despre care au scris Mill și Herzen, va trece în hinduismul care nega lumea Dacă cultura este transformată într-un câmp omogen de diferențe, atunci radical "celălalt" ei nu va fi nimic, în care cultura medie se va repezi de îndată ce descoperă imposibilitatea de a găsi un radical diferit în sine Model ternar Să facem o concluzie preliminară Modelul dual poate fi distructiv pentru diversitatea culturală, poate aplatiza orice zone intermediare, poate anula diferențele și le poate înlocui cu polaritatea și identitatea, lupta contrariilor Dar pulverizarea, măcinarea diferențelor, lipsită de mari tensiuni duale, este și Sectiunea a IV-a, Secularizare-Biserica-Cultura nu promovează varietatea Praful tinde spre monotonie, să se lipească împreună într-un bulgăre, să revină la o masă amorfă, nedivizată Gândirea rusă și-a propus și propria idee de "a treia zonă", dar nu una intermediară, neutră, ci, parcă, una integrală, unind toate contrariile Ideea lui Solovyov despre unitate și teocrație mondială, fuziunea dintre biserică și stat, "Al Treilea Testament" și "comunitatea religioasă" a lui Merezhkovsky; "carne sfântă" Rozanov; Ideea lui Fedorov despre învierea morților făcută de om și câștigarea raiului pe pământ; Ideea lui Berdyaev despre un act cuprinzător de creativitate și crearea unui nou pământ și a unui nou cer - sunt printre astfel de proiecte ale celui de-al treilea ca o sinteză cuprinzătoare care rezolvă toate contradicțiile culturale Voi cita cuvintele lui Merezhkovsky: "Condicția insolubilă dintre pământesc și ceresc, trupesc și spiritual, Tatăl și Fiul - aceasta este limita creștinismului, numai creștinismul Rezolvarea finală a acestei contradicții, unirea finală a Tatălui și a Fiului în Duh - aceasta este limita Apocalipsei Revelația Duhului Sfânt - trup sfânt, pământ sfânt, societate sfântă - teocrație, biserica ca împărăție nu numai cerească, ci și pământească " Este evident că un astfel de proiect ne duce cu mult dincolo de cadrul culturii în sine și reprezintă o încercare de depășire religioasă a culturii Însăși încercarea de a contopi secularul cu religiosul este un act suprareligios sau cvasi-religios După Merezhkovsky, Berdyaev, care a înțeles abisurile și înălțimile polarității ruse, a vrut totuși să o desființeze în ceva și mai înalt, ceea ce a dus la agravarea, și nu la rezolvarea acestei polarități Berdyaev scrie: "Căutăm o biserică în care să intre toată plinătatea vieții Nu mai putem suporta acest dualism (al bisericii și al lumii - M E ), acest dualism a devenit fără Dumnezeu, mortifică viața religioasă În Biserică trebuie să existe toți cei dragi, toți cei valoroși " În același timp, Berdiaev era bine conștient că, vorbind împotriva dualismului și rezoluției acestuia la nivelul de mijloc, "burghez" al culturii, se contopește periculos cu lupta bolșevică - sau, după cum spune el, "scitică" împotriva burgheziei Prin urmare, Berdiaev trebuie să se disocieze constant de sciți - ura lui arzătoare față de mijlocul mic-burghez amintește prea mult de bolșevic "În luptă Merezhkovsky D S Într-o piscină liniștită S Berdyaev N Filosofia creativității T S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură împotriva mediocrităţii şi moderaţiei oricărei culturi, se repezi nu în sus, spre abisul de sus, ci în jos, spre abisul de jos Sciții moderni cântă imnuri nu pentru starea super-culturală, ci pentru starea pre-culturală" Dar Berdyaev însuși luptă împotriva oricărei culturi: " Un impuls creativ îndreptat în sus este oprit de greutatea acestei lumi și îndreptat în jos Se creează valorile culturale în loc de o nouă ființă, cărți, tablouri, instituții în loc de o nouă viață, în loc de altă lume În cultură, în cărți, în imagini și instituții, există un fel de slăbire a vieții însăși, o uscare a ființei S-a dovedit că doi contracritici: critica scitică a culturii "de jos" și critica lui Berdiaev la adresa culturii "de sus" au convergit istoric spre punctul revoluției ruse, care a distrus întreaga cultură "de mijloc" și, în consecință, s-a dovedit a fi o parodie grosolană, dar exactă a apocalipsei așteptate Ca rezultat al tuturor eforturilor lui Berdyaev și a asociaților săi de a depăși apocaliptic dualismul culturii ruse, acest dualism nu numai că nu a fost depășit, ci a fost și teribil de întărit, deoarece straturile de mijloc deja subțiri ale culturii au fost distruse În loc de contopirea duhului și a cărnii, a bisericii și a lumii, pe de o parte, a avut ca rezultat distrugerea economiei, decăderea cărnii fără suflet, împins în capcana materialismului militant și, pe de altă parte, uscarea sus a spiritului fără trup, care s-a repezit de la culmile culturii și mai sus, în zona escatologiei militante Ideea "Al treilea, creativ Testament", "Legământul Duhului Sfânt", proclamată de Merezhkovsky și Berdyaev și a găsit un răspuns larg în Epoca de Argint, este periculoasă deoarece, unind religiozitatea și publicul, abisul spiritul și abisul cărnii, se îmbătă cu această unitate viitoare și desființează diferența sobră dintre religie și societate, întrerupând astfel însăși posibilitatea secularizării La urma urmei, potrivit lui Merezhkovsky, atât viața monahală, cât și asceza spirituală sunt minciuni, iar statul este o minciună, deoarece religiozitatea și publicul nu ar trebui să rămână Berdyaev N Filosofia inegalității ( ) // Berdyaev N Sobr op T Paris: YMCA-PRESS, S Ibid S În toate gândurile lui Berdiaev, o verigă cea mai importantă lipsește: atât pământul și cerul vechi (care se spune la începutul Vechiului Testament), cât și pământul și cerul nou (care se spune la sfârșitul Noului Testament) ) sunt create de Dumnezeu, și nu de eforturile omului, pentru care cultura este un domeniu de activitate destul de suficient și chiar enorm de mare Despre otrăvurile gnostice ale epocii de argint, unde bolșevismul și eshatologismul s-au dovedit a fi amestecate în proporții exacte din punct de vedere farmaceutic, Boris Paramonov a scris mult și convingător Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură izolate una de alta Superioritatea "Al Treilea Testament" constă în faptul că contopește contrariile primului și celui de-al doilea testament, divin și uman, le îndepărtează în Duhul Sfânt Dar o astfel de rezolvare "supraexistențială" a contradicțiilor ne întoarce la și nu există nimic decât Duhul însuși, care plutește deasupra prăpastiei - nu există nicio diferență între lumină și întuneric, cer și pământ, pământ și apă A Treia unificatoare este introdusă pentru a înlocui Treimea însăși, pentru a o reduce la Unul Dar acesta este tocmai adevărul ternarului, că este ireductibil la al treilea (în sensul lui Merezhkovsky și Berdyaev), care se presupune că combină primul și al doilea Ternarul este întotdeauna mai mare decât al treilea Acest model ternar diferă și de triada hegeliană, unde "a treia" este o sinteză, care, prin definiție, este mai mare decât teza și antiteza, înlătură opusul lor în sine Trinitatea nu este reductibilă nici la polaritate, nici la unitate, ci implică inseparabilitatea și nefuziunea celor trei, inclusiv nefuziunea dintre ) religios, ) social și ) religios-social; spiritual, carnal și spiritual-carnal Nicio integritate nu poate și nu ar trebui să desființeze separarea constituenților săi, mai precis, marginile sale de închidere Nicio sinteză nu poate reconcilia pe deplin teza și antiteza, elimina opoziția lor Sinteza există alături de teză și antiteză, nu în locul lor Teza și antiteza intră incomplet în sinteză, rămânând în afara sintezei, precum și în afara verigii lor mijlocii, mediatorul Nici asocierea, nici medierea nu epuizează toate relațiile de teză și antiteză între ele - relațiile de ironie și grotesc, parodie și paradox, ambivalență și tragicomedie Nici sinteza armonică maiestuoasă, nici mijlocul neutru de afaceri nu conțin ceea ce se dezvăluie în interacțiunea directă dintre teză și antiteză - tragedia și ironia inversării, rearanjarii, întăririi lor reciproce De aceea, vorbind de ternaritate, este important de subliniat diferența acesteia față de unitaritate, atât de tipul intermediar-mijlociu, cât și de tipul integral unificator (hegelian-soloviev) Înaltele și scăzute sunt mediate de mijloc, dar nu sunt reductibile la mijloc; se pot uni în ceva al treilea, întreg, dar nu sunt reductibili la întreg Altfel - mediocrație sau ideocrație, filistinism sau totalitarism Nici gândirea religioasă rusă, care a căutat să rezolve opoziția "Dumnezeu și lumea", "Hristos și viață" din al treilea Testament, care a sintetizat "duhul" și "trupul"; Nici gândirea seculară occidentală, care căuta zone de mijloc, fără judecăți, în care mintea să se poată stabili pe propria sa bază neutră ("nu plânge, nu râde, ci înțelege" - Spinoza), nu oferă un model de trinitate propriu-zis a dezvoltării culturii Nici modelul lui Aristotel Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură (al treilea este mijlocul, măsura), nici modelul hegelian (al treilea este unitatea, sinteza) nu este soluția ghicitoarei trinității, întrucât nu poate fi rezolvată deloc, dacă înțelegem prin soluție un fel de simplificare, reducere la doi sau la unu Niciunul în medie, nici unul în ansamblu nu poate epuiza toate relațiile din cadrul trinității În general, modelul ternar, se pare, nu a primit încă o înțelegere adecvată în științe umaniste Nici tipurile binecunoscute de dialectică (pozitivul lui Hegel și negativul Școlii de la Frankfurt), nici conceptul de complementaritate al lui Niels Bohr, nici conceptul structuralist de opoziție binară, nici conceptul de mediere al lui Levi-Strauss nu acoperă întreaga bogăţie semantică a trinităţii Ele reduc tensiunea dintre poli fie la o sinteză, fie la o legătură intermediară (mediere) - sau îi lasă într-o confruntare tensionată (Theodor Adorno) Dar concluzia este că toate cele trei tipuri de relații se desfășoară între elementele trinității și niciunul dintre ele nu poate fi redus la altul: ) mediere (cultura seculară occidentală); ) totalizare (sinteză filozofică germană sau religioasă rusă); și - teoretic tipul cel mai puțin dezvoltat - ) interacțiunea directă și inversarea polilor (opoziție, inversare, permutare, substituție) În același timp, introducerea unei zone intermediare, "seculare" în modelul ternar poate împiedica unele modalități de interacțiune directă de opoziție, păstrând în același timp altele De exemplu, extinderea zonei neutre poate împiedica o inversare revoluționară a polilor, atunci când dominația absolută a unuia este înlocuită cu dominația la fel de absolută a celuilalt Stratul mijlociu menține acești poli în echilibru și nu permite unuia să-l domine pe celălalt, deoarece pentru dominație absolută ar trebui să se opună nu numai polului opus, ci și zonei de mijloc, a cărei masă și rezistență sunt prea mari grozav pentru dominarea asupra lui ar putea avea succes În modelul ternar, extinderea zonei neutre se produce în principal datorită instituțiilor politice, sociale, juridice, economice, care capătă un caracter complet laic, sunt separate de religii, atât pozitive, cât și negative (inversate, atee) Pe de altă parte, în domeniul culturii spirituale și al vieții private (morală, religie, artă, filozofie, diverse sfere ale intereselor umane), interacțiunea directă a polilor ) rămâne în ceea ce privește separarea lor (alegerea morală între bine și răul, asceză sau hedonism etc ); ) în ceea ce privește diversele lor combinații și permutări (grotesc, parodie) și, în final, ) în ceea ce privește întărirea lor reciprocă paradoxală, când limita (sau reversul) prostiei Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură înțelepciunea este reversul verbozității - tăcerea, reversul murdăriei - puritatea divină etc Zona de mijloc nu face decât să împiedice dominația absolută a unui pol asupra celuilalt, dar nu împiedică rearanjamentele și interacțiunile lor Și invers, opoziția tensionată a acestor poli, trecând în forme paradoxal-grotesc-ambivalente ale interacțiunii lor, reduce pericolul subordonării forțate revoluționar a unuia față de celălalt Relația directă, nemediată, dintre pozitiv și negativ, înalt și scăzut, precum înțelepciunea și prostia, constă, în primul rând, în opoziția lor serioasă de valori (opusul înțelepciunii și prostiei, așa cum este, de exemplu, relevat în învățăturile lui Solomon); în al doilea rând, în răsturnarea lor revoluționară (prostul stăpânește pe înțelept și îl instruiește); în al treilea rând, în substituirea lor reciprocă parodică (prostul ia înfățișarea înțeleptului, înțeleptul se preface a fi prost); în al patrulea rând, în coalescența lor grotescă (raționamentul înțelept se îmbină cu faptele stupide); în al cincilea rând, în convertirea lor paradoxală, astfel încât cuvintele care par stupide conţin înţelepciune, iar învăţăturile înţelepte dezvăluie slava deşartă şi slava deşartă La urma urmei, se spune că "înțelepciunea acestei lumi este o nebunie înaintea lui Dumnezeu" ( Cor : ) și invers, prostia tipului "socratic" sau "sfânt nebun" poate conține un abis de înțelepciune Toate cele cinci trăsături - polaritate, revoluționar, parodic, grotesc și paradoxal - sunt caracteristice culturii ruse și formează bogăția semantică a modelului dual, care nu poate fi realizat în zona neutră, ci necesită tocmai interacțiunea directă a polilor Iadul și paradisul, sfântul și păcătosul se pot corela atât indirect, cât și direct unul cu celălalt - atât ca o cale prin purgatoriu, cât și ca o cădere pe călcâie Nu în zona neutră, ci tocmai la granița care desparte "idealul Sodomei" și "idealul Madonei", sunt plasate tragicul și comicul, precum și o categorie atât de fundamentală și insuficient studiată a culturii ruse precum tragicomic Ambivalența, care este considerată o trăsătură a culturii ruse, nu este nici neutralizare, ci dimpotrivă, este întărirea ambilor poli cu posibilitatea rearanjarii lor, astfel încât dragostea să se transforme în gelozie și ură, mândria în rușine și remuşcări etc Modelul dual se remarcă nu prin lupta contrariilor - căci o astfel de luptă este tocmai atracția pentru monism, pentru deplasarea unui opus de altul -, ci prin tensiunea crescândă dintre poli, chiar și prin întărirea lor tragică reciprocă, ca precum și prin suprapunerea lor comică, incongruențele, substituțiile Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Secularitate și vulgaritate Figura principală a panteonului secular rus este A P Cehov, care a spus: "Mi-am pierdut credința cu mult timp în urmă și mă uit doar cu nedumerire la orice credincios inteligent Mișcarea religioasă în sine, și toată cultura modernă în sine Cultura actuală este începutul lucrării în numele unui mare viitor, iar mișcarea religioasă (misticismul) și "neocreștinismul" lui Merezhkovsky) este o relicvă, aproape sfârșitul a ceea ce a devenit învechit sau devine învechit" Anton Pavlovici Cehov este o barieră de încredere împotriva tuturor extazelor platoniciene ale gândirii ruse, extazele lui Dostoievski și Tolstoi, Berdiaev și Merezhkovsky După cum scria Milyukov, ultimul dintre marii liberali ai formației pre-revoluționare, " sobrietatea minții și controlul bunului simț l-au rezervat pe Cehov de toate utopiile și iluziile " Cehov este atât de modest încât de la el se dorește să facă un banner, sub care să fie cel mai de încredere să se realizeze secularizarea mult așteptată a culturii ruse Dacă Pușkin este finalizarea primei etape, atunci Cehov este începutul celei de-a doua, după Gogol și Belinski, după Dostoievski și Tolstoi Dar această a doua secularizare nu a avut loc niciodată, întreruptă de o revoluție antireligioasă De aceea, Cehov pare să fie nevoie acum mai mult ca niciodată Potrivit sociologului american Dmitri Shalin, "Mai mult ca oricând, astăzi avem nevoie de teorie și, mai important, de practica nu doar a "lucrurilor mici", ci și a "cele mai mici lucruri" Acest program de inteligență și decență se întoarce la Stankevich, Granovsky, Cicherin, Cehov, Gershenzon , Struva și tuturor liberalilor ruși din trecut și din acest secol, care au recunoscut faptul că societatea civică și civilitatea - societatea civilă și decența personală sunt în cele din urmă una și aceeași Cehov s-a dovedit a fi un fel de persoană inviolabilă în cultura rusă tocmai din cauza aparentei sale mijlocii Cehov suferă de imperfecțiunea lumii, dar nu își permite să-i arate calea Cultul lui Cehov a supraviețuit cultului lui Tolstoi și Gorki, cultul lui Lenin și Stalin Citat de: Milyukov P N Eseuri despre istoria culturii ruse: în volume T Partea M : Progress-Culture, S Ibid Shalin D Skazkobyl: Note despre genele recesive ale culturii ruse // Zvezda Nr P Despre "calea cehoviană", vezi și: Dmitri N Shalin Cultura intelectuală, în Cultura rusă la răscruce Paradoxurile conștiinței postcomuniste Ed de Dmitri N Shalin Boulder (Colorado): Westview Press, , pp - , Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură și supraviețuiesc mult mai multor culte scrise și non-scrise Dmitri Galkovsky notează: "În situația care s-a dezvoltat în jurul numelui Cehov, a scrie despre această persoană înseamnă a-ți umili propria demnitate Acest lucru nu este potrivit Gata, Cehov este deja "făcut" Chiar și pușkiniștii, bine, e ceva uman uneori (uneori) sparge, dar Cehov Acesta este bannerul " Steagul culturii laice ruse, cu adevărat "cea mai umană persoană", fără nicio pompă propagandistică Dar dacă vrem să determinăm viitorul secular al culturii ruse, trebuie să înțelegem de ce nu a avut loc niciodată în Cehov, s-a dovedit a fi scurtat la mijlocul propoziției Trebuie să-l "măcelam" pe cel deja "făcut" Cehov - "măcelar" în sensul în care Occidentul folosește un verb care sună puternic în rusă: "deconstruiește" Cehov este cel mai laic dintre scriitorii ruși, dar toată opera sa este în același timp o critică a secularității sub numele acuzator de "vulgaritate" și "filistinism" Prin urmare, Cehov, în sensul destinului său creator, este cel mai prosper și "rotunjit" dintre scriitorii ruși După cum subliniază Vic Erofeev, " secretul lui este că se potrivea tuturor Se potrivea roșilor și albilor, moderniștilor și conservatorilor, ateilor și bisericii, moraliștilor și cinicilor Mai mult, Cehov este acceptat cu ușurință de două curente tradițional ireconciliabile ale gândirii rusești: occidentalii și slavofilii În acest sens, Cehov este cu adevărat unic Erofeev însuși nu oferă o explicație pentru această ghicitoare, cu excepția faptului că Cehov a spus lucruri cunoscute și evidente cu care este greu să nu fii de acord, adică a fost la fel de banal ca și eroii săi Dar nimeni nu este de acord cu eroii săi, care vor să cultive agrișe în grădina lor mică, dar cu Cehov, care spune că agrișele nu sunt suficiente pentru o fericire mare și grea, toată lumea este de acord Toată lumea înțelege că un bărbat într-un caz este un fenomen vulgar și josnic Dar chiar și la sfârșitul acestei povești, când medicul veterinar Ivan Ivanovici începe să denunțe oamenii din caz, el nu spune altceva decât vulgarități: " Să suporti insulte, umilințe, să nu îndrăznești să declari deschis că ești de partea oamenilor cinstiți, liberi, și să te minți singur, zâmbește, și toate acestea din cauza unei bucăți de pâine, din cauza unui colț cald , din cauza unor birocrați care nu valorează - nu, este imposibil să mai trăiești așa! " Galkovsky D O fundătură fără sfârșit M : Samizdat, S "Între pat și canapea (A P Cehov)" (în cartea: Erofeev V Judecata de Apoi: Roman Povestiri Mici eseuri M : Uniunea Artiștilor Fotografiști din Rusia, P ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Sună vulgar, dar nu urât Dar Cehov știe foarte bine că, în cadrul propriei sale viziuni seculare asupra lumii, este dificil să critici vreo altă vulgaritate ticăloasă, decât în numele unei alte vulgarități nobile Prin urmare, face următoarea mișcare, care îl dezvăluie pe cel mai cehovian din Cehov Remarca vulgar nobilă a lui Ivan Ivanovici este urmată de remarca profesorului Burkin, cu care povestea se încheie: - Ei bine, ești dintr-o altă operă, Ivan Ivanovici, spuse profesorul - Sa dormim Remarca este neimpresionantă, dar singura adevărată din punctul de vedere al strategiei scriitorului Cehov ne dă de înțeles că Ivan Ivanovici vorbește și în fraze năucioase, slăbite - "dintr-o operă diferită" Ei bine, ce fraze nu sunt stilizate? Este liniște Burkin propune să meargă la culcare, adică revine la cuvintele care înseamnă obiectiv, "funcția utilitară" care desființează vorbirea și o face inutilă Eroii merg la culcare - acesta este sfârșitul conversațiilor lor și conversația lui Cehov cu cititorul Adică se poate trece dincolo de vulgaritatea ticăloasă și de nobila vulgaritate care i se opune numai tăcând și comfațându-se în starea, ca să spunem așa, de vulgaritate naturală - a dormi, a mânca, a respira Acesta este al treilea și ultimul nivel, la care nu mai suntem duși de discursul lui Cehov, ci de tăcerea lui Cehov Și de aceea toată lumea îl iubește atât de mult pe Cehov și se potrivește tuturor: cu Cehov te poți răzvrăti împotriva vulgarității și, în același timp, te poți odihni pe patul său moale, poți fi nobil și în același timp natural, te plângi de locuitorii care mănâncă copios și în același timp, mănâncă cu poftă, pentru că atunci când mănânci însuși Cehov, el tăce și el - în cuvintele lui Merezhkovsky, "sfințit tăcut despre sfânt" Aici nobilul Merezhkovsky vine la Cehov pentru a-și împărtăși ura față de laic și începe o conversație despre eternitate, despre sensul vieții, despre "o lacrimă a unui copil chinuit care nu poate fi iertată", iar ca răspuns Cehov sfătuiește să ordone unei femei din sat de la Testov și fără a uita o votcă mare pentru ea La început, după cum recunoaște Merezhkovsky, "Am fost enervat, aproape jignit: i-am spus despre eternitate, iar el mi-a spus despre femeia din sat M-a iritat această indiferență, chiar și, parcă, disprețul față de problemele lumii " Dar apoi Merezhkovsky a văzut lumina și a fost atins: se dovedește că în spatele femeii din sat stă nici mai mult, nici mai puțin decât un întreg sistem de tăcere despre lucrurile principale Din care rezultă: "Ce bucurie, ce sfinţenie să taci despre sfânt" Aici Merezhkovsky D S Într-o piscină liniștită S Ibid S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Așa se mișcă gândirea rusă: împotriva vulgarității "katafatice" nu găsește nimic mai bun decât vulgaritatea "apofatică" Împotriva unei femei din sat cu o conversație filistenă și împotriva unei convorbiri înălțate fără o femeie din sat, se aduce un argument: o femeie din sat cu tăcere profundă La Cehov, Rusia și-a găsit idealul unei astfel de secularități, care înlătură tensiunea religioasă a culturii, dar, în același timp, în conformitate cu programul religios al acestei culturi, acționează ca o critică a secularității Rezultatul unei asemenea critici laice a secularității nu a fost, desigur, înflorirea civilizației seculare, ci un zero absolut, un zero cu drepturi depline, parcă ar conține în tăcere absolutul Amintiți-vă de povestea "O casă cu mezanin": personajul principal, un artist și un mocasnic, este îndrăgostit de o fată a cărei soră mai mare Lydia este o activistă neobosită în domeniul educației rurale, frământându-se despre spitale și școli pentru țărani Și ce: Cehov pufnește la artistă, dar cu atât mai mult la activistul, sec și insensibil, care a decis să intervină în dragostea în curs de naștere a artistului și a surorii și a luat-o departe de leneș Ce fel de civilizație seculară poate apărea într-o țară dacă principalul ei scriitor laic, pe de o parte, visează la înflorirea unei astfel de civilizații și, pe de altă parte, o critică ca fiind vulgară și mic-burgheză Îl critică pe doctor pentru că este doar un medic ("Ionych", "O poveste plictisitoare"), pe moșierul că este doar un moșier ("Unchiul Vanya"), pe profesorul pentru că este doar profesor ("Profesor de literatură") un rezident de vară - pentru faptul că este doar un rezident de vară (multe povești amuzante) Același lucru în Livada de cireși: Ranevskaya și Gaev, cu mitologia și lirismul lor nobil, pe de o parte, Lopakhin, cu caracterul său practic de negustor, pe de altă parte Cehov dezvăluie insuficiența ambelor - este un scriitor laic care, în adâncul sufletului său, iubește atât secularul, cât și îl disprețuiește Acest lucru le-a dat bolșevicilor un motiv pentru a-l coopta pe Cehov în poporul lor cu gânduri asemănătoare, mai ales având în vedere cea de-a treia forță - bufonul și frazatorul Petya Trofimov, care are un mic trecut revoluționar, dar poate un viitor mare În romanul lui Vladimir Șarov "Să nu îmi pare rău " așa este proiectată soarta viitoare a lui Trofimov "În piesă, el a început deja să chel, dar acum al șaptesprezecelea an - iar Trofimov merge brusc în sus În district, el va conduce mai întâi Ceka, apoi comitetul de partid, apoi va fi rechemat la Moscova și va merge pe linia procurorului Secularismul, îndreptat împotriva vulgarității, a impus o soluție istorică mondială: bolșevismul, personificat nu mai prin tacul de biliard al lui Gay și nu prin toporul dacha a lui Lopakhin, ci printr-un pistol și un banner Sharov V Repetiții "Nu ar trebui să-mi pare rău ": Romane M : Editura "Casa Noastră - L'Age d'Homme", S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Critica lui Cehov la adresa vulgarității și filistinismului a oferit, din păcate, o singură cale de ieșire - la baricade Întrucât secularul a acționat ca o antiteză pozitivă față de religios ("rămășiță"), dar a fost el însuși negat ca vulgaritate și filistinism, rezultatul unei astfel de "negații a negației" nu putea fi decât afirmarea religioasă a secularului însuși, adică Belinsky -Biserica Lenin, domeniul religios al construcției anti-religioase, consacrarea religioasă a unei idei laice Prin urmare, bolșevicii au tras concluzii mai corecte de la Cehov decât Merezhkovsky, care era gata cu Cehov doar să tacă sfânt despre sfânt, iar bolșevicii erau gata să arate cât de minunată va fi viața pe pământ în cinci sute de ani și cum va fi cerul în diamantele puteau străluci cu bulbii lui Ilici Acestea nu mai sunt treburi mărunte ale Lidei Volchaninova, ci afaceri laice atât de mari încât devin sovietice, îndepărtează antiteza dintre secular și religios, transformând unul în celălalt Imaginile complementare ale lui Cehov despre visători infrucți și practicanți excesiv de îngusti amintesc de un cuplu de Oblomov - Stoltz al lui Goncharov - un alt dintre cei mai importanți scriitori laici din Rusia, care s-a potrivit și tuturor, mai ales cu Oblomovii săi Ca scriitor laic, Goncharov nu poate decât să-l admire pe Stoltz și întreprinderea sa europeană Dar, în calitate de scriitor rus, Goncharov nu poate decât să expună meschinăria tocmai a unor astfel de activități seculare Se dovedește că a nu face nimic ca Oblomov este rău, dar nici să faci ceva ca Stolz nu este prea bine Ar fi frumos să "facem totul", să rezolvăm toate problemele lumii deodată, dar această a treia, vai, nu este dată Nu a fost dat nimănui, cu excepția radicalilor seculari, care au avut un succes atât de uriaș în Rusia pentru că au plecat din chestiuni seculare, ci le-a dat o scară religioasă, nu doar agitați în jurul tufișului de agrișe, ci au început o astfel de modificare a pământ că cerul deja părea ca o piele de oaie Lenevia rusă fără griji Razudalo și stilul de afaceri occidental convergeau în a face totul Cehov nu este doar un scriitor laic, ci unul laic-apofatic A inventat un mod de a vorbi vulgarități cu impunitate, evocându-i simpatie pentru tristețea sa, ca și cum ar sugera că în spatele vulgarității se află altceva, un fel de descoperire, speranță, dar acest lucru nu poate fi spus direct, deoarece tot ceea ce se spune va suna ca vulgaritate și prin urmare, despre asta, trebuie să fii din nou trist și plin de speranță Apropo, fraza nemuritoare "înghețul a devenit mai puternic", pe care Cehov în povestea "Ionych" o recompensează pe scriitoarea vulgară Vera Iosifovna, soția vulgarului Ivan Petrovici Turkin, este o frază foarte tipică lui Cehov însuși În aceeași poveste "Ionych" există perle care sunt destul de demne de condeiul Verei Iosifovna: "Luna a strălucit" " În fiecare mormânt se simte prezența unui secret care promite Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură liniște, frumoasă, viață veșnică " Lună a alimentat pasiunea în el " Cehov a învățat să scrie fraze de genul "ploua în curte" (din "Ionich") în așa fel încât să simtă o anumită autoironie în raport cu vulgaritatea care este cuprinsă în ele Când, foarte rar, încearcă cu adevărat să spună ceva din el însuși, să-și exprime viziunea asupra lumii în întregime, capătă deja o adevărată vulgaritate retorică, fără nicio tristețe, de exemplu: "Urăsc minciunile și violența în toate formele lor Sfântul meu de sfânt este corpul uman, mintea, talentul, inspirația, dragostea și libertatea absolută " Cehov vorbește aici la fel de pompos ca personajele sale, precum Ivan Ivanovici sau Dr Astrov, care spune: "Totul trebuie să fie într-o persoană frumos : atât chipul, cât și hainele, și sufletul, și gândurile Ambele formulări celebre ale idealului lui Cehov sunt izbitoare prin intonația lor enumerativă, amintind de telegramele de felicitare, urările de sărbători pentru eroul zilei sau postscriptele rituale de la sfârșitul scrisorii "Drag prieten! Vă admirăm mintea și talentul și vă dorim fericire, sănătate, dragoste, inspirație și mare succes creativ!" Stăpânul acestui gen epistolar, de altfel, a fost însuși Cehov "Idealului secular" al lui Cehov îi lipsește orice tensiune semantică, pare o listă cu tot ce este plăcut și bun: "Minte, talent, cărți interesante, conversații intime, mâncare delicioasă, salcâmi în floare, o casă pe coasta Mării Negre, un corp sănătos , soare, pescăruși, iubire și libertate absolută În ceea ce privește aforismul nemuritor al lui Astrov "totul ar trebui să fie bine", care a fost luat de la personaj prin inerția citarii frecvente și atribuit autorului însuși, în "Unchiul Vania" aceste cuvinte se referă la Elena Andreevna Serebryakova Următoarea frază spune despre ea: "Este frumoasă, nu există nicio îndoială, dar la urma urmei, doar mănâncă, doarme, se plimbă, ne încântă pe toți cu frumusețea ei - și nimic mai mult" Aceasta înseamnă că pentru secularul Cehov, frumusețea, deși întruchipează tot ce este bun, trebuie totuși să aducă un oarecare beneficiu Acolo unde Cehov gânditorul subscrie la programul faptelor mărunte, se alătură idealului laic, Cehov scriitorul își demonstrează vulgaritatea Dar, în același timp, discursul lui Cehov rămâne în cadrul strict, aproape canonic, al vulgarității, care este dat doar de trecerile bruște de la un nivel de vulgaritate la altul, de la "totul Cehov A P Sobr cit : În vol T M : GIHL, S - A P Cehov, scrisoare către A N Pleshcheev din octombrie (Lucrări adunate T S - ) Cehov A P Sobr op T S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură ar trebui să fie bine" până la "să dormim" De exemplu, Astrov se adresează lui Voinitsky în Unchiul Vania: "Da, frate Erau doar doi oameni cumsecade, inteligenți în tot județul: eu și tu Dar în vreo zece ani, viața filisteană, viața disprețuitoare, ne-a târât înăuntru; ne-a otrăvit sângele cu fumurile ei putrede și am devenit la fel de vulgari ca toți ceilalți (Repede ) Dar nu-mi vorbi despre asta, totuși Dă înapoi ceea ce mi-ai luat" Cu cuvântul "vioi", Cehov schimbă rapid un monolog vulgar despre vulgaritate de la un registru înalt la unul scăzut Și așa este peste tot cu Cehov: vulgaritatea apare doar pe fundalul altor vulgarități, astfel încât se creează, ca în amurg, o iluzie de anumite nuanțe, contraste, înghițite de întunericul și mai adânc Cehov este în mod surprinzător capabil să "seducă în vulgaritate" chiar și pe autori care nu sunt deloc ca el, de exemplu, Merezhkovsky, care i-a dedicat eseul "Asfodelii și mușețelul", adică Cehov este un mușețel simplu și pur printre asfodelii decadenți Acest "mușețel Cehov" din gura lui Merezhkovsky nu este vulgar? Ca răspuns la solicitările Olgăi Knipper de a renunța la tonul sarcinat și, în cele din urmă, de a vorbi inimă la inimă, Cehov a răspuns: "Da, despre ce ar trebui să vorbim, crocodilul sufletului meu, oricum te iubesc" Această tendință a lui Cehov de a râde de întrebări serioase i-a atins atât pe Bunin, cât și pe Gorki: părea să existe o anumită profunzime în spatele acestui lucru - a suferit și a tăcut, a înțeles mai mult decât noi Și doar o nouă generație de scriitori ruși ar fi se pare, a găsit cheia lui Cehov, și-a dat seama că însuși marele exponator al vulgarității nu s-a ridicat prea mult peste ceea ce a denunțat și despre care era trist Dar și denunțuri similare: "Cehov însuși este așa!" - poartă și amprenta vulgarității nemuritoare a lui Cehov, de care nu poți scăpa Chiar și atunci când o denunți, tu însuți se pare că repeți frazele lui Cehov "Da, frate viața filisteană ne-a târât afară " În general, "vulgaritatea" este o categorie importantă a culturii ruse, exprimând disprețul pentru "mijlocul de aur" și, prin urmare, cu atâta dificultate este tradusă în limbile europene Faptul că Nabokov a folosit adesea conceptul de "vulgar", subliniind doar intraductibilitatea acestuia, vorbește tocmai despre codul lui Nabokov aparținând culturii ruse, în ciuda tuturor "occidentalității" evidente a etichetei sale artistice Nabokov a preferat întotdeauna să se mențină în literatură într-un mod laic, departe de tot felul de abisuri isterice - Dostoievski și Merezhkovsky Dar referințele constante la "vulgaritate" - vulgaritatea freudienilor, marxiştilor, umaniștilor, romanticilor, realiștilor, Goethe, Sartre, Pasternak etc - încă dau în Nabokov Cehov A P Sobr op T S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură caracteristic unui scriitor rus Dispariția categoriilor "vulgar" și "mic-burghez" din primele rânduri ale vocabularului cultural va însemna că cultura rusă începe să exploreze pozitiv zona de mijloc Demonismul Cultura rusă se caracterizează printr-un anumit gest înșelător, denaturare, substituție, când ceva vizibil, expunându-se spre spectacol, sugerează ceva opus a ceea ce arată În cea mai generală formă, un astfel de mecanism de distorsiune poate fi descris ca ironie sau batjocură, dar este important să subliniem că aceasta nu este subiectivă, ci mai degrabă ironie obiectivă, atunci când circumstanțele râd de o persoană, când tot ceea ce și-a plănuit se întoarce împotriva lui el, se întoarce pe dos Categoriile occidentale de "ironie" (precum ironia romantică, când subiectul se autodepășește infinit) sau "alienare", când ceea ce este creat de om, datorită unui proces istoric îndelungat și obiectiv, este separat de el și dobândește putere independentă asupra lui , nu prea se potrivesc aici Este mai degrabă efectul călcării pe greblă Experiența istoriei ruse o formulează într-o frază banală și totuși deloc stupidă: "Pentru ceea ce au luptat, au dat peste asta" Să numim această trăsătură generală a culturii ruse "întorsătură", când un anumit efort acumulat este răsturnat instantaneu pe dos și produce efectul opus Istoria Rusiei este bogată în ciudatenii, dintre care cea mai grandioasă este Marea Revoluție din Octombrie, iar una dintre cele mai recente în timp este putsch-ul din august O ciudată nu este doar o lovitură de stat, când părțile opuse, în sus și în jos, își schimbă locurile Dacă o astfel de revoluție ar fi avut cu adevărat în , nu ar fi existat nici așa-zisa dictatură a proletariatului, nici partocrație, nici colectivizare A avut loc o șmecherie care poartă în sine o batjocură și o batjocură față de însuși sensul revoluției, când clasele de jos, care au devenit clase superioare, devin și mai sărăcite și mai lipsite de putere, iar clasele superioare, care au devenit clase de jos, sunt, în general, strânși din țară, în altă existență și inexistență Când, de exemplu, Lopakhin al lui Cehov devine proprietarul "livezii de cireși", în care strămoșii săi erau iobagi, aceasta pare a fi o lovitură simplă, "normală" Dar este ușor de imaginat ce s-a întâmplat cu Lopakhini după ; iar dacă au supravieţuit sub masca dreptului Este de ajuns să recitim paginile lui Nabokov despre "vulgaritatea groasă" a lumii burgheze, mai ales "America rezonabilă, calmă", în eseul său despre Gogol: Nabokov V Nikolai Gogol / Per E Golysheva // Nabokov V Romane Povești Eseu Sankt Petersburg: Entar, S - Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură țărani, descendenți ai iobagilor - ce li s-a întâmplat după , deja sub porecla "element kulak", când mașina "loviturii" a continuat să se relaxeze După cum notează scriitorul Vladimir Sharov despre eroii lui Cehov, "în acei ani li se părea că aceasta (când totul s-a răsturnat pentru prima dată - M E ) nu era o minge care să se rostogolească, să se rostogolească și să se rostogolească, ci doar un cub : l-ar întoarce dintr-o parte în alta și va deveni parcă înrădăcinată la fața locului Modelul rusesc nu este un cub care se întoarce, ci o minge care se învârte De aici și conceptul de bibelouri, de care așa-numita abruptă și deztorsătură rusească ("învârte cazul", "tip dur") sunt inseparabile Ceea ce se învârte într-o direcție se învârte ușor în cealaltă Deci, polii din cultura rusă nu se depărtează atât de mult, adăpostind un spațiu neutru, cât se împerechează, creând o tensiune de neconceput Iar rezultatul, după cum se știe de la Dostoievski, este o angoasă în sufragerie, o angoasă în colibă și o angoasă la aer curat Idealurile Sodomei și ale Madonei în sine nu sunt atât de opuse unul altuia, deoarece combinația acestor idealuri este opusă ambelor "Aici", potrivit lui Dostoievski, "băncile converg, aici toate contradicțiile trăiesc împreună" Principala contradicție se dovedește a fi nu între poli ca atare, ci între însăși polaritatea lor, atât de înțeleasă, lipsită de ambiguitate, și combinația lor incredibilă într-o singură inimă Într-adevăr, Dostoievski nici măcar nu menționează că între idealul Sodomei și idealul Madonei există și un tip de oameni obișnuiți, moderat păcătoși, moderat bine intenționați, oameni ai acestei lumi, un ideal laic sau o realitate mic-burgheză Nu, există o Sodoma separată, o Madonă separată, iar cel mai teribil și mai misterios lucru este că cresc împreună într-o singură inimă Voi cita cuvintele compozitorului Alfred Schnittke despre poveștile lui Viktor Erofeev: " Experimentați imediat acel dublu efect de contact cu demult familiar, dar complet fără precedent, acel șoc de la întâlnirea cu iadul și în același timp cu raiul, care are loc în interiorul fiecăruia dintre noi nu știu cu ce să mă sufoc - din indignare față de blasfemia personajelor sau din atmosfera rarefiată de sfințenie de martiriu tăcută, dar vădit asurzită" Ceea ce s-a spus aici despre întâlnirea iadului cu raiul este o formulă excelentă pentru modelul profund al întregii culturi rusești Au trecut secole - și purgatoriul nu a apărut în el Literatura modernă se bazează pe Sharov V Repetiții "Nu ar trebui să-mi pare rău " S Citat conform cărții: Erofeev Vikt Favorite sau Pocket Apocalypse M ; Paris; New York: Al treilea val, , p Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură blasfemia însăși, ceea ce este imposibil fără experiența sfințeniei Venedikt Erofeev și Viktor Erofeev, Sorokin și Narbikova, Mamleev și Prigov hulă, iar aceste blasfemie se încadrează perfect în tradiția culturii ruse, deoarece această cultură în sine este o cultură a opoziției între sfințenie și blasfemie Au hulit în Rus' din timpuri imemoriale, sacrilege pentru că știau unde stă sfântul, cum să-l fure și cum să-l folosească Nu poți huli decât într-un templu sau în fața unui templu, recunoscând sfințenia a ceea ce huliști Chiar și un astfel de lider "foarte neresponsabil" al culturii sovietice precum tovarășul A A Zhdanov a înțeles acest cod binar când, în , a ales doi scriitori, Ahmatova și Zoșcenko, pentru certarea ideologică, ca să spunem așa, a claselor superioare aristocratice și a democrației clasele inferioare ale literaturii ruse, înălțimea ei și limba populară Pentru a le alege pe acestea două, Jdanov a avut nevoie de o muncă de gândire, dacă nu echivalentă cu Tolstoi și Dostoievski ale lui Merezhkovski, atunci cel puțin bazată pe aceleași modele duale ale culturii ruse Și a ales un citat expresiv din Akhmatova: Dar îți jur pe grădina îngerilor, pe icoana făcătoare de minuni, și pe copilul nostru de foc al nopților noastre ("Sus de Domini") O icoană miraculoasă și un copil de foc, un înger și o fiară, Eden și Gheena Și în spatele tuturor acestor lucruri - "o doamnă furioasă", care, potrivit lui Jdanov (cu toate acestea, acesta este un plagiat al lui Eikhenbaum), "se grăbește între budoarul și camera de rugăciune" Ca toată literatura rusă, se repezi între "înger și fiară", între "Alpo Domini" și "Aventurile maimuței" (două ținte ale îmbrăcămintei lui Jdanov) "Nu o călugăriță, nu o desfrânată, sau mai degrabă, o desfrânată și o călugăriță a cărei desfrânare este amestecată cu rugăciune" - la urma urmei, nu este vorba doar despre Ahmatova, ci și mai mult despre Tsvetaeva, Blok, Mayakovsky Ei bine, ce-ar fi dacă în Rusia ar apărea un poet care nu a hulit și nu s-a rugat, care nu s-ar repezi între alcov și asceză, nu ar cădea în neagră disperare, indiferență cinică sau entuziasm religios, ci s-ar bucura în liniște și s-ar întrista de manifestările liniștite ale viaţă? Un astfel de scriitor complet laic ar putea fi pur și simplu trecut cu vederea sau neglijat, așa cum, de exemplu, este subestimat Alexander Kushner, un poet de un talent extraordinar, dar situat în zona de valoare medie Pentru Folosind modelul neologismului lui Zoshcenko "foarte artistic" Raportul tovarășului Jdanov despre revistele Zvezda și Leningrad (Moscova: OGIZ: Gospolitizdat, , p ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură nu are un cod simbolic în cultura rusă După cum a remarcat cu exactitate Andrei Ariev, "Kușner este îngerul laodicean al poeziei moderne ruse, același din Apocalipsa lui Ioan Teologul : "Cunosc faptele tale; nu ești nici frig, nici cald; o, dacă erai frig sau fierbinte! Ne-a fost dor de el El este cald Cel mai rar caz de inspirație poetică la o temperatură de , ″ Dar tocmai de aceea tradiția literară rusă "îi țâșnește din gură" marele poet cald-mijloc Nu te poți echilibra pe tăișul briciului cu impunitate, trebuie să fii fie cu Sodoma, fie cu Madonna sau, și mai bine, tăiat în sânge Și Kushner preferă doar mijlocul "Nu iubesc nici iadul, nici raiul", spune el despre Dante, lăsându-i clar cu tot contextul poeziei sale "Conversație pe hol" că zdrobirea celor ce se ceartă pe hol îi este mai dragă decât spațiile altora lumi Purgatoriul nu este pomenit deloc - probabil holul de la intrare îl înlocuiește Din articolele reținute ale lui Kushner, în care încearcă în toate modurile posibile să medieze măsura poeziei ruse, să o reducă la Vyazemsky, Baratynsky sau Innokenty Annensky, este clar că el știe bine în ce legătură disperată a intrat Rusă leagă între Blok și Mayakovsky, care, cu toate polaritățile lor, sunt ei înșiși tăiați în jumătate în sfânt și hulitor, astfel încât amândoi săvârșească în versurile lor ceva ca o liturghie neagră Demonicul este tocmai o astfel de fuziune a Sodomei și a Madonei, când nu există nimic între ele și nu poate fi nimic între ele, când forma de venerație a unuia se întoarce către cealaltă Eroina poemelor lui Blok, "străinul", este Madona sodomita, la fel cum eroul liric al lui Maiakovski este Hristosul sodomit Jertfă, suferindă, răstignit, dar în slujba Sodomei Același lucru este valabil și în filozofie Între culmi ale gândirii rusești precum rugăciunea (deși blasfemiatoare în felul lui) Vladimir Solovyov și blasfemiatorul (dar și rugându-se în felul său) Vasily Rozanov, nimeni nu va observa platourile plate ale gândirii neo-kantiene sau neo-leibnitziene , unii Alexei Kozlov sau Nicholas Ariev A Micile secrete, sau Fenomenul lui Alexander Kushner // Steaua Nr S Într-unul dintre ultimele articole, Kushner o scoate în evidență pe Innokenty Annensky din cercul poeților din Epoca de Argint: " Toți erau magicieni și preoți, androgini și mistagogi, demoni, cavaleri și paladini și numai el a rămas un om" (Kushner A "Printre oamenii care nu aud " // Novy Mir Nr P ) Ei sunt Blok, Sologub, Vyach Ivanov, Balmont, Bryusov, Bely Annensky este "cel mai bun poet al secolului al XX-lea" pentru că el este singura persoană dintre aceste ființe supraumane și subumane a căror poezie, potrivit lui Kushner, este "mărturisirea lirică a unui vultur sau a unui vultur crocodil " Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Korkunov Pozitivismul rusesc, precum Cernîșevski și Pisarev, dacă trezește interes, este doar pentru că este și nihilism rusesc Atât Belinsky, cât și Gogol, fiecare în felul său, sunt demonici Ambii nu vor să recunoască granițele dintre biserică și lume, ci în Gogol - acel demonism al întregii biserici, care a afectat ulterior teocrația lui Vl Solovyov și în proiectul "Trandafiri ai lumii" de Daniil Andreev, iar în Belinsky - acel demonism al pseudobisericismului, care a afectat ulterior partiocrația lui Lenin și Stalin Toate acestea sunt demonice, nu seculare Adevărul este că opusul secularului nu este sacru - doar se completează unul pe altul - ci demonicul Demonismul este o relație de poli suprasolicitată în loc să creeze o zonă neutră Demonismul este ironia malefica a unei acțiuni pozitive atunci când este făcută cu forță excesivă sau chiar violență și poartă acuzația de distrugere Demonic nu este Mefistofele - spiritul tăgăduirii, ci Faust - spiritul creației, ridicând un oraș într-o mlaștină, mutand granița dintre pământ și mare, pentru ca mai târziu marea să poată înghiți cu ușurință orașul "Tu însuți te pregătești pentru Neptun, monkfish, o sărbătoare glorioasă!" - Mefistofel se întoarce spre Faust, îmbăt de victoria lui asupra mării Prototipul probabil al lui Faust din Goethe (în a doua parte a tragediei, unde Faust acționează ca urbanist) a fost Peter I În conversațiile cu Eckermann, Goethe îl citează pe Petru I ca exemplu a ceea ce el numește demonic forță activă" Cum diferă demonicul de secular, de ce cultura rusă, începând cu Petru, s-a secularizat doar cu stratul său de suprafață, iar demonizarea se pregătește în interior în ea, care începe să se desfășoare parțial la Pușkin și Lermontov, ale căror forme de lucru trecerea de la secular la demonic? Secularul este neutru, distanțat în mod egal de ambii poli, demonicul este o energie dublă încărcată, pozitivă, pe care "se răsucește și se rupe" se transformă într-una negativă Construcția Sankt Petersburgului pe o mlaștină, unde este inundată de valurile Golfului Finlandei, este o faptă demonică Petru în drum spre Occident, încercând să civiliza Rusia cât mai curând posibil, și-a construit capitala europeană pe mlaștina Chukhon Despre demonicul din Goethe și Pușkin, vezi prima secțiune a acestei cărți Eckerman IP Conversații cu Goethe în ultimii ani ai vieții sale / Per N Omule M : Artist lit , S Ibid S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Arderea celui de-al doilea volum din Dead Souls este un act demonic Gogol, pe calea ascensiunii spirituale, s-a repezit în sus, s-a împins de pe vârful atins, a căzut și s-a prăbușit Herzen s-a înșelat când a spus că Rusia a răspuns reformelor lui Petru cu apariția lui Pușkin Ca urmare a acestor reforme, în cultura rusă a prevalat nu secularul, ci demonicul, astfel încât apariția lui Gogol a devenit un răspuns real la faptele lui Petru Și cum ar putea fi altfel, dacă demonicul era deja în personalitatea și faptele lui Petru Demonicul nu este deloc antireligios, este suprareligios și cvasi-religios Demonic nu este atunci când hulesc, ci când se închină pe Cezar ca Dumnezeu, sau când Dumnezeu este adorat ca Cezar, când confruntarea dintre Cezar și Dumnezeu se transformă în înlocuirea lor reciprocă Inundațiile Sankt-Petersburgului și arderea "Sufletelor moarte" sunt fenomene de același ordin, ca și proiectul teocrației, dezvoltat în batjocură de Ivan Karamazov pentru Rusia și apoi serios modificat de Vladimir Solovyov și Daniil Andreev (deși ambii au găsit puterea în sine, cel puțin parțial, realizează natura demonică a acestor proiecte) Demonicul este atunci când un pol trece în altul, excesul de energie pozitivă se transformă într-o energie teribilă de distrugere și autodistrugere; când poetul își slujește în genunchi Frumoasa Doamnă și, neîndrăznind să o atingă, găsește mângâiere în îmbrățișarea serpentină a Străinului; când un scriitor propovăduiește o asemenea dragoste pentru aproapele săi, încât uită de cei dragi și ridică atât de mult munca țărănească încât este gata să-i sacrifice toate creațiile spiritului creator, inclusiv pe ale lui; atunci când un gânditor creștin îl depășește pe Hristos în scopul și promisiunea predicii sale, promițând învierea morților făcută manual sau absorbția de către Biserica Unice a împărăției lui Cezar Nu cred în posibilitatea de a exorciza demoni din cultura rusă În general, expulzând demonii din sine, cultura, de regulă, cade într-un demonism și mai mare, demonii mari atacă demonii mici Împotriva demonismului lui Gogol - demonismul lui Belinsky; împotriva demonului autocrației - demonul bolșevismului; Demonii trebuie să fie nebuni până la un anumit timp, deoarece se spune că "și demonii cred și tremură" (Iacov : ) Iată demonii culturii ruse, lăsați-i să creadă și să tremure, dar nu mai e nevoie de nimic de la ei Folosesc termenul "demonic" într-un sens descriptiv, nu evaluativ "Demonic" este o categorie de cultură la fel de legitimă și necesară ca "apofatică" sau "laică" și aparține aceluiași câmp conceptual Demonismul nu trebuie confundat Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură cu satanismul, adică cu opoziție deschisă și conștientă față de Dumnezeu Demonicul se poate transforma în satanic, ca la Mayakovsky, sau poate rezista satanicului, ca la Gogol Însuși cuvântul "demon", spre deosebire de cuvântul "Satana", nu provine din mitologia evreiască, ci din mitologia greacă (în romană corespunde "geniului") Alexey Losev caracterizează demonicul ca "o idee generalizată a unei puteri divine nedefinite și neformate, rea sau (rar) binefăcătoare, care determină adesea destinul vieții unei persoane Aceasta este o forță fatală teribilă care apare și pleacă instantaneu, care nu poate fi numită pe nume, cu care este imposibil să intri în nicio comunicare Crezând brusc, efectuează un fel de acțiune cu viteza fulgerului și dispare imediat fără urmă În această imagine, elemente ale așa-numitului pre-animismul brusc (după terminologia lui G Userer, demonul nu este altceva decât "zeul momentului dat )" Este esențial ca demonicul să fie lipsit de o conotație morală lipsită de ambiguitate, poate fi chiar benefic (există chiar și epitetul "demonic fericit"), dar ideea este că este de cealaltă parte a binelui și a răului, ca un instantaneu izbucnire de energie spirituală care desființează însăși opoziția celor doi poli - nu în neutru, ci, dimpotrivă, în zona extremă de cea mai mare tensiune, astfel încât un moment se dovedește a fi echivalent cu o întorsătură bruscă a sorții Demonul este tocmai zeul momentului Nu întâmplător, Dostoievski, cel mai demonic (și anti-satanic) dintre scriitorii ruși, are o asemenea predilecție pentru cuvântul "dinodată", cu mărgele mici din care este străpunsă întreaga țesătură a narațiunii sale Demonicul este spiritul de răsucire și lacrimă, spre deosebire de o dezvoltare îndelungată, treptată De aceea, Kierkegaard a insistat: "Demonicul este bruscul" Apofatism O altă componentă a culturii ruse este apofatismul, teologia negativă și estetica negativă, când idealul cel mai înalt nu poate fi prezentat decât într-o formă negativă, ca o abatere de la acesta Mituri ale popoarelor lumii: În vol T M : Sov enciclopedie, S Soren Kierkegaard, "Sickness to Death" (în cartea sa: Fear and Trembling M : Respublika, S ) Legătura dintre "geniu" și "instantaneu" este simțită acut în poemul lui Pușkin "K ***" ("Îmi amintesc un moment minunat ") Nu este vorba despre "frumusețea pură" ca un fel de esență eternă, ci despre "geniul frumuseții pure", și de aceea manifestarea sa este atât de violentă: "un moment minunat", "o viziune trecătoare" În același sens de "brută", Blok a notat momentul creării poeziei "Cei doisprezece": "Astăzi sunt un geniu", iar Tsvetaeva a scris despre aceeași poezie: "Demonismul acestei ore a Revoluției a prins rădăcini în Blok " (Coll Op : În vol T S ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură sau eșec Potrivit fondatorului teologiei apofatice, Pseudo-Dionisie Areopagitul (secolul al V-lea - începutul secolului al VI-lea d Hr ), din moment ce Divinul îl depășește pe uman și nu există modalități adecvate de a-L cunoaște și de a descrie pe Dumnezeu, cel mai corect va fi să descrie nu ce Dumnezeu este, dar ceea ce El nu este Dumnezeu nu este adevăr, rațiune, lumină, bunătate etc , nici măcar cel mai înalt dintre tot ceea ce știm și spunem Prin urmare, este de preferat fie să păstrăm tăcerea despre Dumnezeu în general, fie, atunci când vorbim despre El, să alegem asemenea comparații care să dezvăluie mai ușor incompatibilitatea lor cu Dumnezeu De exemplu, a vorbi despre nebunia lui Dumnezeu este într-un fel mai corect decât a vorbi despre raționalitatea Lui, pentru că este mai ușor să-L confundăm pe Dumnezeu cu rațiunea decât să-L confundăm cu nebunia Cu cât numărul de asimilări este mai mic, cu atât pericolul substituirii este mai mic "De aceea, scrierile sacre, fără să slăbească deloc rândurile cerești, le salută cu adevărat, descriindu-le în forme nepotrivite, atât de complet diferite de ceea ce sunt cu adevărat, încât începem să înțelegem cum aceste rânduri, atât de îndepărtate de noi, le depășesc pe toate lucruri materiale Mai mult decât atât, este puțin probabil ca cineva să refuze să admită că inconsecvențele, mai mult decât asemănările, sunt potrivite pentru ascensiunea minții noastre în tărâmul spiritual De exemplu, Dumnezeu este asemănat cu tămâia, sau cu o cheie de boltă, sau cu un leu și cu o panteră Tradiția spirituală rusă este marcată de influența predominantă a apofatismului nu numai în teorie: figura centrală a sfințeniei ruse este sfântul nebun, în care cuvintele obscene, comportamentul sfidător și înfățișarea respingătoare servesc ca o "inconsistență adecvată" cu divinul Nu este de mirare că literatura rusă, mai ales de când Gogol, a început să folosească metoda apofatică pentru a transmite "idealul artistului" prin imagini care în mod evident nu-i corespund Este firesc că opera lui Gogol a devenit primul și, de fapt, singurul subiect de studiu al apofatismului artistic rus Primul precedent al unei astfel de abordări în materialul rus cunoscut este un articol al lui Robert Maguire despre refracția metodei apofatice a teologiei în stilul lui Gogol, în special în sintaxa negativă a descrierilor și a comparațiilor, atunci când un obiect este caracterizat prin negarea atributelor sale şi însăşi posibilitatea de a-l descrie Impotența creatoare a lui Gogol din ultimul deceniu, arderea celui de-al doilea volum din "Suflete moarte" și automortificarea ascetică ulterioară se corelează și la Maguire cu pseudo-Dionisie Pseudo-Dionisie Ierarhia Cerească Operele complete, trad de Colm Luibheid New York, Mahwah: Paulist Press, , p Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură estetica tăcerii în progres, când vorbirea însăși, în cuvintele comentatorului areopagit, "se ridică înapoi la încetarea oricărei vorbiri" Lecția lui Gogol, despre care își amintește cercetătorul american, este cu siguranță importantă pentru întreaga istorie ulterioară a apofatismului artistic din Rusia, care a stăpânit în mare măsură tehnica negativismului figurativ, tăcerea despre principalul lucru și pronunția secundarului, atât de caracteristică stilului lui Gogol Merită adăugat la aceasta că "moartea", această proprietate universală a lumii lui Gogol, poate fi considerată și ca un fel de imagine apofatică, indicând adevărata viață și măreția spiritului dincolo de limitele descrise Dacă Dumnezeu nu este lumină și nu este spirit, atunci întunericul și lipsa de spiritualitate care domină scrierile maturului Gogol pot fi un mod adecvat de a-l reprezenta Scriitorul creează un fel de "întuneric divin" în jurul fiecărui subiect pentru a sugera posibilitatea iluminării divine, care este pur și simplu dincolo de puterea scriitorului însuși Frumusețea este de așa natură încât "nici într-un basm să spui, nici să descrii cu un condei", folosind expresia apofatică a folclorului rus Acest lucru este valabil mai ales pentru un astfel de mister religios cum a fost Rusia pentru Gogol Dacă în primul volum din "Suflete moarte" a fost întreprinsă o descriere apofatică a Rusiei prin acele semne vizibile, inerte, care nu sunt identice cu adevărata ei esență poetică, atunci în al doilea volum al poemului Gogol a încercat să abordeze acest subiect sublim catafatic ( afirmativ), să prezinte Rusia în imagini pozitive "lumină", "înțelepciune", "măreție", în care a eșuat Apofatismul după Gogol devine tendința dominantă în cultura artistică rusă, formând o estetică și o dogmatică aparte a "realismului critic" Potrivit acestei dogme, formulată de Belinsky tocmai pe materialul operelor lui Gogol, în realitatea rusă nu există fenomene, persoane și personaje care ar putea avea ca rezultat imagini pozitive Artist Robert A Maguire Gogol și moștenirea lui Pseudo-Dionisie, în: Rusitatea Studii asupra identității unei națiuni În onoarea lui Rufus Mathewson, - Ann Arbor: Ardis, , pp - De menționat, de asemenea, articolul lui Edward Robinson "Arta apofatică a lui Kazimir Malevich", unde autorul găsește "ceva profund logic în faptul că arta abstractă a fost adusă pentru prima dată la finalul ei logic în Rusia" și subliniază tenacitatea cu care Malevich " a urmărit ideea principală, a devenit mai târziu dominantă în opera sa: o gândire care este, fără îndoială, legată de tradiția apofatică a Bisericii Ortodoxe și se află într-o serie consistentă de idei care își au originea în teologia mistică a lui Pseudo-Dionisie însuși "(revista Chelovek M , Nr P ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură păcătuiește împotriva adevărului dacă creează personaje ideale Aceasta nu înseamnă că artistul ar trebui să fie complet lipsit de ideal, ci poate fi exprimat convingător doar în critica acelor fenomene care se abat de la ideal, într-o abordare negativă a realității Vremea poeziei ideale a trecut, poezia reală nu reprezintă vizual idealul, ci doar în secret și indirect face aluzie la el, expunând fără milă tot ceea ce pretinde că îl întruchipează Întreaga teorie a școlii naturale și a realismului critic se bazează pe un fundament apofatic, o reprezentare negativă a idealului, care este "nu aceasta, nu aceasta, nu asta" (toate secțiunile societății, toate tipurile de viziune asupra lumii se încadrează în acest "nu asta"; iar scriitorii care au îndrăznit să se abată de la acest negativism și să creeze imagini "ideale", precum Dostoievski sau Fet, sunt nevoiți să se justifice și să respingă acuzațiile de reacționare și idealizare a realității ticăloase) Vraja acestei teorii critice, întărită intuitiv de secole de apofatism oriental, a fost atât de puternică încât doar simbolismul la începutul secolului al XX-lea s-a aventurat să o infirme în mod deschis și, folosind moștenirea spirituală a Evului Mediu Europei de Vest, să stabilească un alt principiu estetic al unei reprezentări pozitive a idealului Tradițiile esteticii apofatice ajung în zilele noastre, sunt reprezentate în proza lui Yuz Aleshkovsky, Sasha Sokolov, Venedikt Erofeev, Viktor Pelevin, Vladimir Sorokin, în poezia lui Joseph Brodsky și a conceptualiștilor Apofatismul, ca și demonismul, este un truc, nu numai în scrisul artistic, ci și în viața unui artist, precum și în ceea ce privește interpretarea socio-mitologică a acestuia Se dovedește că Venichka Erofeev, atât ca autor, cât și ca erou, bea și desfrânează nu pentru propria-i plăcere, ci ca pedeapsă Aceasta este, parcă, crucea lui și el însuși compară beția sa cu stigmatele Sfintei Tereza Așa percep Venichka și prietenii săi - filologul Vladimir Muravyov, poetesa Olga Sedakova - "isprava" lui Venichka: beția, din cauza căreia Venichka și-a pierdut vocea și a murit, a fost aproape o schemă voluntară impusă lui însuși Ei percep principiul autodistructiv din viața și opera lui Vladimir Vysotsky la fel de trist și sublim Toate acestea sunt tendința rusă de a sări peste nivelul de mijloc, de a conecta direct sacru și brutal Naturalul, integral, pasional, neîngrădit, dezordonat, imediat și imediat începe să reprezinte cel mai înalt, divin, înțelept, supranatural - fără pauză, dar cu un fel de angoasă și întorsătură În imaginile lui S Yesenin, Vl Vysotsky și Ven Erofeev, profeții monștri, bețivii sacri sunt venerați De la natural la sacru, ocolind culturalul, care este forțat afară și Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură pe ambele părți, ca insuficient de natural și ca o barieră în calea supranaturalului Așa a fost și în simplificarea lui Tolstoi: țăranul sughiț, cu "tavo" și "tae" lui, conține mai multă înțelepciune și adevăr divin decât Shakespeare și Beethoven Tolstoi spune acest lucru cu seriozitate, Erofeev - cu înjurături, dar în ambele cazuri, "corpurile joase, naturale" sunt luate ca modalitate preferată de asimilare cu divinul, astfel încât ar fi mai dificil să se confunde unul cu celălalt și "să ascunde" adevărul de la cei neinițiați" (Pseudo-Dionisie) De ce găsește Hristos imagini ale împărăției divine printre cele mai banale lucruri, ca un grăunte de muștar? De ce este prima minune pe care a săvârșit-o - transformarea apei în vin și, prin urmare, asimilarea împărăției cerești la o sărbătoare de nuntă, la întâlnirea mirilor? În teologia negativă, o astfel de asimilare este o modalitate de a sublinia incompatibilitatea, incomparabilitatea absolută a divinului și a pământului, în timp ce în apofatismul rusesc ele sunt adunate catastrofal, în loc de un decalaj, există o angoasă, când insuficiența se transformă în exces, când subomenul este prezentat ca supraomenesc Muncitorul sau țăranul este confundat cu salvatorul omenirii, criminalul cu sfântul Acest lucru este asemănător cu acele secte, în special Khlysts, în care purificarea s-a realizat din opus, prin violență extremă, necumpătare, exces de funcții corporale, care, dând întreg pământul pământului, păreau să ridice o persoană deasupra lui, să lumineze eliberează-l, devastează-l și deschide-l pentru acceptarea forțelor superioare Stavrogin, epuizat în desfrânare și permisivitate, merge la Sfântul Tihon și, potrivit lui Tihon, poate obține o sfințenie și mai mare, adică cheia sfințeniei este păcatul, predarea neîngrădită în fața păcatului și doborârea unei pane cu o pană, epuizarea unei naturi păcătoase prin înmulţirea păcatelor De aici și conversațiile beatului Venichka cu îngerii - la urma urmei, sunt și animale sacre și zboară către animalul coborât, fratele lor Aici este cu adevărat "fiara îngerașă" a lui Askold Un alt lucru este că creaturile numite îngeri din "Moscova - Petushki" acționează cu rece și fără milă, dau eroul în mâinile ucigașilor săi, adică ei înșiși acționează, cel mai probabil, ca îngeri "căzuți", ale căror voci sunt, prin urmare, date la el să distingă Poetica apofatică a lui Brodsky merită o discuție specială, în care injectarea detaliilor subiectului servește mai degrabă pentru a le scădea decât pentru a le adăuga la tabloul lumii, care, astfel, este golit consecvent și se dovedește a fi zero, plasat într-un cadru oval elegant De fapt, Brodsky își numește Muza "muza scăderii lucrurilor fără urmă", "muza lui zero" ("Nocturna lituaniană: Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Tomas Venclova) Atenția sa poetică se concentrează tocmai asupra unor astfel de lucruri care nu există și, prin urmare, permit vizualizarea inexistenței însăși Acesta este, de exemplu, fluturele din una dintre cele mai bune poezii ale lui Brodsky: Ești mai bun decât nimic Întoarce-te: ești mai aproape Și mai vizibil ("Fluture") Cele mai izbitoare și memorabile metafore ale lui Brodsky, de regulă, conțin o deducție vizibilă sau tangibilă, căscată, goală sau goală Cariile în gură - ruine mai curate decât Partenonul O pasăre care și-a pierdut cuibul depune un ou într-un coș de baschet gol Trecător cu mentă o față comparabilă în întuneric cu un inel scos de pe degetul inelar ("Lagună") când cartea s-a închis trântit și când tot ce a rămas din tine erau buzele tale, ca pisica aceea ("Strofe noi pentru Augustus") În general, în poezia lui Brodsky, mașina de scădere funcționează constant Deci, timpul este scăzut de la o persoană - cuvintele rămân Scăzând cel mai mare din cel mai mic, din persoană - Timp, obțineți cuvintele din rest ("În Anglia") Din întreaga persoană, rămâi cu o parte din vorbire O parte a discursului în general Parte de vorbire (" și cu cuvântul "viitor" din limba rusă ") Sau, dimpotrivă, o persoană este scăzută din limbă: uitându-ne în inscripțiile numelor personale acolo unde nu suntem: unde suma depinde de scădere ("Coasta de jeleu înghețat Ascuns în lapte ") Și în spațiu, și în timp, și în nume, Brodsky descoperă un anumit defect și absență, efectuează o operație de scădere, restul căreia rămâne zero sau chiar ceva mai mic decât zero (titlul cărții sale de eseuri este Less than One) ) Orice suma in sti Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Xakh-ul lui Brodsky "depinde de scădere" este suma diferențelor, suma resturilor, care, atunci când este adăugată, poate da invers, minus: Din cei care m-au uitat, poți să faci un oraș ("Am intrat într-o cușcă în loc de o fiară sălbatică ") ^ Poezia lui Brodsky este, parcă, platonism pe dinafară, lumea lui este formată din minus idei, entități negative Orașul său este creat din oameni care l-au uitat pe poet - un fel de comunitate ideală bazată pe semnul minus Desigur, apofatismul lui Brodsky se opune direct apofatismului religios, care folosește negația pentru a se apropia de polul pozitiv al ființei La Brodsky, dimpotrivă, prescrierea atentă a detaliilor servește la scăderea lor din ființă și la vizualizarea, ca realitate ultimă, neființa însăși În Cântecul de leagăn al lui Cape Cod, Brodsky scrie despre dragostea lui pentru lucrurile lungi ale vieții Oceanul este mai lung decât pământul, șirul zilelor este mai lung decât oceanul, dar "gândul la nimic" este de o sută de ori mai lung Lungimea este spațiul din care au fost scăzute toate dimensiunile, cu excepția uneia, și acest spațiu este cel care face loc Nimicului, care este cel mai lung dintre toate tocmai pentru că nici măcar nu mai are lungime, adică o singură dimensiune Nimic nu este ultimul, în raport cu care orice altceva este implicat doar pentru exercițiul de scădere Am scris deja despre proprietățile apofatice ale artei conceptuale, în special de I Kabakov, D Prigov și L Rubinshtein Nici apofatismul unor clasici ai literaturii ruse a secolului al XX-lea ca Andrei Platonov și Oberiuts nu are nevoie de nicio dovadă specială La Platonov, toate figurile umane cad în golul sumbru al lumii, care servește ca un fel de negativ neclar a ceea ce, în spiritul esteticii realiste, poate fi numit "idealul lui Platonov" Definițiile pozitive ale acestui ideal pot varia de la comunismul lui Marx și nemurirea lui Fedorov până la nirvana budistă Yakov Druskin, reprezentantul Oberuților în filosofie, este unul dintre cei mai sincer apofatici gânditori ruși și, ca și Kharms, un gânditor religios care a ales în mod conștient calea apofatismului Apropo, amândoi nu au demonism, nici patos de afirmare, de pace, sunt credincioși conștienți, deși sunt disperați să găsească o "cale de tranziție", o imagine pozitivă pentru credința lor Aceste exemple pot fi multiplicate și multiplicate Le citez din raportul meu "Poet subtraction of Joseph Brodsky", citit la un seminar despre poezia sa (Russian Summer School, Middlebury (Vermont), iulie ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Demonic-apofatic Cum este legată apofatismul culturii ruse de demonismul ei? Acestea sunt, de fapt, cele două componente principale ale culturii ruse, două concretizări ale polarității sale Demonismul este o energie pozitivă, care, adusă la limită și depășind-o, se transformă în opusul ei, în acte distructive și autodistructive Așa a fost viața lui Pușkin, Lermontov, Gogol, Blok, Yesenin, Mayakovsky, Tsvetaeva și în vremurile moderne Vysotsky, Ven Erofeev și Brodsky Apofatismul este o energie negativă, care, atingându-și limita în expunerea nesemnificației, a vidului, a lipsei de sens a vieții obiective, indică cele mai înalte regiuni ale tăcerii, închise văzului și auzului Prin aceasta, apofatismul și demonismul se opun artei laice, care se construiește mai mult pe metode catafatice (afirmative), când un anumit conținut spiritual sau ideal se exprimă într-o formă obiectivă în concordanță cu acesta, când totul este construit pe "asemănări proprii" În această zonă a afirmativului, ca relații diferite de spirit și formă, expresie și întruchipare, se disting două categorii principale ale culturii europene, așa cum a definit-o F Nietzsche: dionisiac și apollinian, presiunea muzicală și completitudinea sculpturală Acestea sunt cele două varietăți de estetică catafatică, care se mișcă între polii incomensurabilului și proporționalului, sublimului și frumosului, elementarului și plasticului Dar nici în dionisianie, nici în apolonism nu există o calitate caracteristică rusească - o întorsătură, o angoasă, o înlocuire Astfel, demonismul și apofatismul împart între ele acea zonă a "mediei", care în cultura seculară este construită între polii săi Demonicul este trecerea pozitivului în negativ, ocolind mijlocul Apofatic este tranziția negativului în pozitiv, ocolind mijlocul Prin urmare, demonismul și apofatismul se completează adesea reciproc în aceiași scriitori De exemplu, ambele tipuri de conjugare a polilor se găsesc foarte puternic în Gogol Când Gogol creează imagini ale meschinului, golului, nesemnificativ, în spatele lor se simte prezența unui pol pozitiv înalt De exemplu, Akaky Akakievich este un apofatic Cultura rusă este inerentă unui tip aparte de catafatism, care caută excesul afirmațiilor în sine și izbucnește dincolo de laic, transformându-se într-o predică religioasă și morală, ca în imaginile Idiotului și Zosimei din Dostoievski, părintele Serghie și Nekhlyudov la Tolstoi, Yeshua și Maestrul din Bulgakov, Yuri Jivago cu Pasternak, Matryona cu Soljenițîn (Konstantin Kustanovich mi-a atras atenția asupra acestui lucru) Acest strat deschis religios al culturii artistice ruse este cel mai îndepărtat de "secularizare" și de substituțiile asociate acesteia Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură viața, parcă întoarsă pe dos: eroul său este un om mic care, invizibil pentru ceilalți, duce viața unui ascet spiritual, un scrib umil, cufundat în lumea semnelor pure și nedorind să se ocupe de materialitatea densă a lume, care în cele din urmă îl seduce și îl distruge Acolo unde Gogol subestima, creează imaginea unui om mic, acolo desenează în fundal o figură invizibilă a exagerării, o figură a sfințeniei Și invers, când Gogol începe să ridice serios, la limita patosului său artistic, un obiect, el dezvăluie demonismul darului său, ca, de exemplu, în imaginea lirică a Rusiei, care este construită pe același principiu ca și imaginile spiritelor rele, vrăjitoarelor, vrăjitorilor ("tot ce este în tine și-a întors ochii nemișcați asupra mea") La fel ca Chartkov, artistul din povestea "Portret", în care Gogol încearcă să deseneze fețe sfinte, trăsăturile demonice sunt vizibile în ele Nu era oare Gogol însuși, care a hotărât să picteze Rusia și bogăția nespusă a spiritului ei: "un soț înzestrat cu virtuți divine" sau "o minunată fecioară rusă" ("Suflete moarte"), "a văzut deodată cu groază că dăduse ochii unui cămătar la aproape toate figurile Arătau atât de demonic zdrobitor, încât el însuși s-a cutremurat involuntar" ("Portret") Energia pozitivă a lui Gogol artistul capătă un caracter demonic, în timp ce energia negativă devine apofatică Demonicul și apofaticul sunt combinate diferit în poezia lui Brodsky În el găsim, în primul rând, demonismul limbajului, așa cum se spune în discursul său Nobel: "Cineva, dar poetul știe întotdeauna că ceea ce se numește colocvial vocea Muzei este de fapt dictatul limbajului; acea limba nu este instrumentul ei, ci este mijlocul limbajului de a-și continua existența O persoană cade în dependență de acest proces (poezie), așa cum cade în dependență de droguri sau alcool O persoană care este într-o asemenea dependență de limbă, cred, se numește poet Acesta este principalul credo estetic și etic al lui Brodsky: poetul este instrumentul limbajului Dar această relație dintre limbă și vorbitor este sursa demonismului Apostolul Iacov ne învață: " Limba este un membru mic, dar face multe Uite, un mic foc aprinde multă materie! Iar limba este foc, o înfrumusețare a neadevărului; limba într-o astfel de poziție se află între membrii noștri, ceea ce pângărește tot trupul și înflamează cercul vieții, fiind ea însăși inflamat de iad Pentru tot Gogol N V Sobr op T S - Brodsky I Forma timpului: Poezii, eseuri, piese de teatru În vol T Minsk: Eridan, S , Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură natura fiarelor și păsărilor, reptilelor și animalelor marine este îmblânzită și îmblânzită de natura umană Dar nimeni nu poate îmblânzi limba " (Iacov : - ) Din această obsesie a limbajului decurge și apofatismul lui Brodsky, întrucât limbajul, fiind totul, reprezintă orice altceva decât limbajul ca nimic, iar fiecare lucru, căzând în sistemul limbajului, se dovedește a fi scăzut din ființă, lăsând un gol în el Lui Adam i s-a dat o limbă pentru a putea da nume lucrurilor Pentru Brodsky, limbajul, dând nume lucrurilor, le ia existența, le transformă în "lucruri ale limbajului" Aerul este un lucru al limbii De aceea este pur Nu există lucruri pe lume care să fie mai perfecte (cu excepția morții însăși) foaie de albire Cu cât mai alb, cu atât mai inuman Din om nu mai rămâne nimic decât cuvintele pe care le-a rostit; nu mai rămâne nimic din lucruri decât numele lor Dar până la urmă nu mai rămâne nimic din numele în sine decât aer, "lucru de limbaj" Transformând limba într-un instrument de putere demonică asupra lumii, poetul de-obiectivează apofatic lumea însăși, o transformă în semne de inexistență Plinătatea limbajului este golul lumii și, prin urmare, echivalează cu puritatea aerului și a morții Dacă majoritatea covârșitoare a contemporanilor noștri îl pun pe Brodsky mult mai sus decât Kushner, având în vedere relativă comonsurabilitate a lumilor lor poetice, care se întorc la tradiția neoclasicismului de la Sankt Petersburg, atunci acest lucru se datorează în parte pentru că Brodsky este o figură demonică și într-o oarecare măsură apofatică , iar Kushner este o figură pur seculară și, prin urmare, în limba codului artistic rus, - "vulgar" Atât în poeziile sale, cât și în articolele sale, Kushner apără în mod conștient scara medie, obiectiv-spirituală a vieții, dar pentru ca "strigătele tăcute" să aibă efect, este necesar ca cultura artistică rusă să-și schimbe codul, să treacă la ternaritate , sau cel puțin la medialitate Pasternak, de altfel, a obținut interes pentru acel nivel mediu al vieții, asupra căruia Kushner încearcă să atragă atenția, datorită faptului că a făcut, parcă, două mișcări polare traversând zona de mijloc în două direcții opuse Mai întâi, el a căzut într-o complexitate nemaiauzită, apoi într-o simplitate nemaiauzită, care a avut meritul de a fi "erezie", adică, în sistemul tradițiilor sacre ale avangardei ruse, a fost percepută ca "sinele" lui Pasternak -blasfemie," ca provocarea lui blasfemia la acele sanctuare pe care le-a întruchipat cândva în poemele sale timpurii Această "simplitate nemaiauzită" se potrivește cu ușurință în două Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură un cod semnificativ al culturii ruse, care, potrivit lui Berdyaev, gândește în termeni de ortodoxie și erezie În general, Pasternak ura estetica "mijlocului" și a făcut tot posibilul să o evite chiar și cu prețul unui prost gust de-a dreptul - un principiu profesat în mod conștient în Doctorul Jivago "Gordon și Dudorov nu știau că dezastrul gustului mediu este mai rău decât dezastrul prost-gustului" În Rusia secolului XX puteți găsi scriitori care întruchipează diferite moduri de a "spărge mijlocul" De exemplu, Gorki, Mayakovsky, Blok, Tsvetaeva sunt artiști demonici, în timp ce Oberiuts și Conceptualiștii sunt predominant apofatici La Hlebnikov și Platonov, se poate găsi o combinație de demonic și apofatic, în timp ce la Nabokov și Brodsky, secularul este, de asemenea, amestecat cu aceste două principii Poate cel mai dificil lucru de găsit în literatura secolului al XX-lea de fapt un scriitor laic - dacă te gândești bine, principalul candidat la acest titlu va fi Alexander Soljenițîn, tocmai pentru că este un scriitor laic-religios În acest sens, este mai aproape de secolul al XVIII-lea, când secularismul și religiozitatea se îmbinau ușor și nu intrau în conflict Nici demonicul, nici apofaticul din operele lui Soljenițîn nu pot fi deslușiți dincolo de bunul simț și credința sănătoasă Clasificarea scriitorilor după aceste patru caracteristici: religios, secular, demonic, apofatic este o sarcină dificilă și, în general, studiul acestor două coordonate: "autori" și "tendințe" se pot intersecta doar în anumite puncte, dar nu complet se suprapun unul pe altul Ortodoxie și cultură Ce loc poate ocupa Ortodoxia în modelul ternar în curs de dezvoltare al culturii ruse, care a fost principala condiție și premisă tocmai a dualității sale? În contextul anilor A doua secularizare sporește importanța lui Konstantin Leontiev, care a combinat conservatorismul extrem și chiar fundamentalismul concepțiilor religioase cu definiția cea mai largă și chiar radicală, destul de secularistă, a culturii ca diversitate înfloritoare Nu există o contradicție grosolană între acești doi poli ai gândirii lui Leontiev, dar există o complementaritate complexă, mai ales dacă cineva își îndreaptă gândirea către starea postmodernă a culturii, unde mișcările extreme, de avangardă s-au epuizat deja și o amestecare eclectică a tuturor lucrurilor cu totul crește rapid Colecţia Pasternak B cit : În vol T M : Khudozh lit , S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Leontiev a văzut în această medie "un ideal și un instrument de distrugere a lumii" și a contrastat-o cu polaritatea colorată a Bizanțului și a slavismului: "Estetica vieții poezia realității este imposibilă fără acea varietate - poziții și sentimente, care se dezvoltă din cauza inegalității și a luptei Estetica mi-a salvat cetățenia în mine Am început să iubesc monarhia, m-am îndrăgostit cu trupele și militarii, și a început să regret și să apreciez nobilimea să apăr chiar și Ortodoxia, în care, spre rușinea mea, mărturisesc, nu-l înțelegeam pe Belmes pe vremea aceea, ci îl iubeam doar cu imaginația mea și inima Cultura, ca zonă a celei mai mari diversități lumești, nu poate decât să includă religia ca loc al celei mai mari distanțe de lume, așezarea alterității față de lume Cultura seculară fără componenta ei religioasă este lipsită de un radical diferit, dându-i o multidimensionalitate înfloritoare În structura duală a culturii ruse, Biserica Ortodoxă își găsește un loc complet ferm și definit pentru ea însăși, întrucât Ortodoxia însăși a predeterminat și a modelat în mare măsură acest dualism, o separare clară a lumescului și a lumii cealalte Creștinismul occidental, atât catolicismul cât și protestantismul, s-a remarcat prin activitatea sa istorică enormă, organizând viața socială, morală, științifică, profesională și de afaceri a turmei în afara bisericii În același timp, biserica a lăsat să intre multe treburi și cereri lumești sub arcadele sale, schimbate în litera și în spirit, adaptându-se la schimbările istorice, absorbind spiritul vremurilor, răspunzând cerințelor societății De aici neutralizarea, formarea unei zone de mijloc, neclare, între biserică și lume În creștinismul răsăritean, biserica este mult mai izolată de lume și îi permite să se despartă de ea însăși, ocrotindu-se cu ziduri înalte, în spatele cărora păstrează spiritul monahismului și imuabilitatea dogmelor Biserica Ortodoxă nu a refăcut în mod activ lumea și, prin urmare, s-a dovedit a fi atât de neputincioasă din punct de vedere politic, dependentă de autoritățile laice, dar a păstrat o dublă tensiune în relațiile sale cu lumea Biserica Ortodoxă rămâne străină, radical diferită în raport cu lumea și menține în cultură acea tensiune și polaritate puternică care dispare în protestantism și catolicism În acest sens, Biserica Ortodoxă din Rusia, tocmai datorită tradiționalismului său esențial, rămasă în urmă vremurilor, fiind diferită de cultura seculară, se poate dovedi a fi cel mai important moment al diversității culturale Potrivit lui Ivan Kireevsky, Konstantin Leontiev, "Two Counts: Alexei Vronsky and Leo Tolstoi" (în cartea sa: Selected M : Rarog: Moskovsky Rabochiy, P ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură " o astfel de inviolabilitate a limitelor revelației divine, garantând puritatea și fermitatea credinței în Biserica Ortodoxă, pe de o parte, protejează învățătura ei de interpretările incorecte ale rațiunii naturale, pe de altă parte, protejează mintea de amestecul greșit al autorității bisericești Deci, pentru un creștin ortodox, va fi întotdeauna la fel de neînțeles cum se poate arde pe Galileo pentru că nu este de acord cu conceptele ierarhiei bisericești și cum se poate respinge autenticitatea epistolei apostolice pentru că nu este de acord cu adevărurile exprimate în ea cu conceptele unora persoană sau ceva timp" Și deși deja în următoarea propoziție Kireevsky insistă asupra "nevoia gândirii credinte pentru a fi de acord asupra conceptului de rațiune cu învățătura credinței căci există un singur adevăr", cu argumentul anterior el subliniază tocmai dualismul credinței și rațiunea care trăiește la temelia culturii ruse Apusul, dimpotrivă, tinde tocmai spre monism, spre unirea rațiunii cu credința, ceea ce a avut ca rezultat, pe de o parte, critica științifică a Sfintei Scripturi, iar pe de altă parte, persecutarea de către Biserică a gândirii științifice O serie de acorduri și compromisuri între credință și rațiune în Occident au stabilit o zonă de mijloc neutră în care tensiunea valoric a fost slăbită Acolo unde există o Biserică Ortodoxă, rămâne mereu ceva străin și transcendent pentru societate, deloc de înțeles, greu de acceptat, un fel de rămășiță irațională sau nerațională care nu se dizolvă în ideile de egalitate, libertate, utilitate, umanitate, oportunitate Astfel, societatea este prevăzută cu un anumit minim de eterogenitate, de alteritate internă, fără de care societatea cea mai liberă poate trece complet într-o zonă neutră, poate pierde pe cel dincolo, stând ferm în interiorul lumii, chiar dacă se află la marginea ei Cultura are nevoie de un cult atât de solid, de formare culturală străină, dacă nu din partea religioasă, atunci din nevoi culturale propriu-zise și chiar estetice În același timp, pragul dintre Biserica Ortodoxă și lume este atât de abrupt încât culturii îi este greu să rămână pe el, să mențină echilibrul La baza culturii ruse stă ideea că poate să nu existe sau să nu existe, ideea autonegației Inteligentsia rusă este lipsită de imediată - nu degeaba a apărut ca o intelectualitate, adică un principiu auto-reflexiv, auto-gândit Cultura rusă se întreabă mereu despre dreptul ei de a exista: fie se neagă religios, ascunzându-se la umbra unui templu (canonic sau eretic), fie se neagă însăși religia, în ai cărui ochi Kireevsky I V Articole selectate M : Sovremennik, S (Kireevsky înseamnă, evident, Bruno, nu Galileo ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură vede condamnarea lui Cultura în Rusia există într-un subteran existențial profund și este caracterizată de toate complexele și nevrozele omului subteran - un amestec isteric de mândrie și auto-umilire Aceasta este o cultură de catacombe care rămâne nesigură chiar și atunci când statul o susține din toate puterile Pentru că statul, "Cezarul" are o justificare religioasă în lumea ortodoxă, dar cultura nu În modelul binar sfânt-păcătos, păcatul are mai multă justificare decât fără păcat și nesfânt Locul culturii - analogul pământesc al purgatoriului - este revendicat din ambele părți de iad și paradis, care se apropie unul de celălalt Tsvetaeva scrie în "Arta în lumina conștiinței": arta este "a treia împărăție cu propriile sale legi, din care scăpăm atât de rar în partea de sus (și cât de des în cea de jos!) Între raiul spiritului iar iadul genului, arta este purgatoriul, din care nimeni nu vrea să meargă în rai" Tsvetaeva, ca artist rus, a simțit arta ca pe un "al treilea regat" - și, prin urmare, chiar mai ispititor, chiar mai păcătos decât cel mai obișnuit păcat "Arta este o artă, poate ultima, mai subtilă, mai irezistibilă ispită a pământului " ("Arta în lumina conștiinței") Cultura în Rusia este sub asediu, iar amenințarea vine din cultura însăși, din îndoiala sa radicală de sine Nimeni nu a învinuit literatura rusă pentru toate atrocitățile și eșecurile istoriei ruse - doar criticii și scriitorii înșiși Ei și-au învinovățit profesia pentru păcatele revoluției și ale totalitarismului, presupuse hrănite de critica otrăvitoare a realității ruse Nu muncitorii, nu țăranii, ci inteligența însăși au proclamat că a sosit timpul să-i pună capăt Încă de la începutul secolului al XX-lea radicalii politici și liberalii religioși au fost de acord în acest sens Bolşevicii şi Vekhii, marxiştii şi idealiştii nu au atacat nimic cu atâta zel ca inteligenţa, pentru că nu era suficient de social şi prea mistic, sau pentru că nu era suficient de spiritual şi prea social Biserica lui Belinsky și Biserica lui Gogol au convergit tocmai în scopul distrugerii acelui mijloc cultural în care se puteau apropia cu adevărat - au convergit în ura față de filistinismul cald-rece, convergând tocmai în acele extreme în care s-au separat atât de ireconciliabil În general, preocuparea pentru excesul de "centrism literar" și modalitățile de a scăpa de el mi se pare un fapt mai vizibil al conștiinței de sine a Rusiei moderne decât centrismul literar însuși Este "mai degrabă umilire decât mândrie", felul în care literatura vorbește despre ea însăși în absența publicului Colectia Tsvetaeva M op T S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură interes pentru literatură Lupta împotriva centrismului literar este ascensiunea literaturii într-o nouă etapă de egocentrism, autoflagelare cochet de pretențioasă care sună a laudă de sine Să zicem că literatura stăpânește modul nostru de viață și istoria, oamenii se bucură de poezie și confundă elementele de construcție cu poeziile lui Blok Suntem puternici dacă strămoșii noștri literari, Belinskii și Tolstoi, au distrus un stat imens cu o singură lovitură de pene Ei au zdrobit țara, iar noi zdrobim ei zdrobitoare - așa că țara ar trebui să ne fie recunoscătoare Repetăm: toate atacurile la adresa centrismului literar vin din rândul literaților, nimic de genul acesta nu vine de la ingineri, nici de la matematicieni, nici chiar de la politicieni Literatura nu interferează cu nimeni și chiar îi ajută pe unii - nu ca "trupe înarmate peste dinți", ci ca "un spirit bolnav vindecă cântarea" Și numai literatura, după ce a pierdut toată atenția din partea autorităților, declară cu încăpățânare că sursa puterii este în sine, că stiloul este mai puternic decât baioneta Același lucru este valabil și pentru încercările unor grupuri ale inteligenței de a demonta alte grupuri, de a le învinovăți pentru ororile bolșevismului Observatorii occidentali consideră uneori această luptă a literaturii și a intelectualității cu ei înșiși ca o expresie a "masochismului" presupus tradițional inerent în societatea rusă Dar cineva ar dori să credem că obiceiurile societății ruse sunt mai sănătoase și că lupta zgomotoasă împotriva centrismului literar este doar o încercare insidioasă a literaturii ruse prădătoare de a se plasa din nou în centrul atenției publice Oricât de paradoxal ar părea, tocmai această lepădare constantă de sine a culturii, îndoiala ei sinceră de sine sau autodeprecierea vicleană a fost cea care a dobândit în Rusia acea valoare culturală de care le lipsește culturile care sunt mai calme în sine, mai autosuficiente În cultura rusă nu există imediat, ea știe că nu ar trebui să existe, și totuși există, și de aceea însăși existența ei în mediul ortodox capătă un caracter atât demonic, cât și apofatic Rozanov întreabă: ce este cultura din punctul de vedere al creștinismului? Ce poate spune Hristos, care el însuși nu a scris sau a râs niciodată, despre belles-lettres, despre Gogol care râde? Ce poate spune apostolul Petru despre astronomie sau apostolul Pavel despre teatru? Potrivit lui Rozanov, "nici Gogol, nici literatura în general, ca joc, farsă, zâmbet, har, ca floare a existenței umane, nu sunt deloc compatibile cu o monofloare, "Cel mai dulce Isus" Și dacă comunitatea ortodoxă din Rusia merge la teatru, atunci aceasta este o "întorsătură" - fie o provocare distractiv-demonică a credinței, V V Rozanov, "Despre cel mai dulce Isus și despre fructele amare ale lumii" (în cartea sa: În întuneric raze religioase M : Respublika, , p ) Sectiunea a IV-a, Secularizare-Biserica-Cultura sau tăcere trist apofatică despre aceeași credință Cultura este moștenirea antichității, care a fost acceptată organic în Occidentul creștin, dar a rămas străină de Orient Culturii ruse îi este rușine de faptul că este o cultură, suferă, încearcă să se autodepășească ca cultură sau încearcă să facă un atac de răzbunare, cu obrăznicie disperată De aici atacurile lui Rozanov la adresa creștinismului, care, cu dulceața lui de altă lume, parcă amărăcește roadele acestei lumi Ca răspuns la raportul lui Merezhkovsky, care dovedea că Gogol este compatibil cu Evanghelia, Rozanov își face raportul ( ), în care demonstrează că Gogol și Evanghelia sunt incompatibile, estetica este incompatibilă cu creștinismul și, prin urmare, creștinismul, ca religie a moartea, este ea însăși sortită morții (ulterior - motivul principal al "Apocalipsei timpului nostru", ) Rețineți că toate aceste rapoarte sunt făcute în Societatea Religio-Filosofică, astfel încât dualismul sacru-secular și încercarea de a rezolva acest dualism au fost incluse inițial în subiectul rapoartelor Între timp, Rozanov însuși dă răspunsul la întrebarea pusă de el: "Omul sărac este mai frumos decât bogatul: omul sărac este descris și de poeți Și cine l-a descris pe bogat? Aceasta este o poveste satirică Astfel, unul dintre marile mistere ale lumii este că suferința este mai ideală, mai estetică decât fericirea - mai tristă, mai maiestuoasă Nu este îngroparea universală a lumii în Hristos cel mai estetic fenomen, cel mai înalt punct al frumuseții lumii? De fapt, punctul cel mai înalt al frumuseții lumii, dacă urmăm logica acestui complot, nu este înmormântarea, ci învierea lui Hristos și a lumii în Hristos Dar chiar dacă ne oprim asupra înmormântării, atunci din cuvintele lui Rozanov însuși rezultă clar că a muri pentru lume este principala frumusețe a lumii și că de aceea estetica înflorește mai magnific, mai sănătos pe pământul creștin decât pe pământul păgân, care nu se limitează la înfățișarea cărnii lumii, ci dezvăluie frumusețea biruirii, epuizării acestei cărni Negarea frumuseții senzuale a tipului grecesc, sculptural, duce în creștinism la crearea unui nou tip de frumusețe, mai încăpător, contradictoriu Estetica este de trei ori umbrită de creștinism - când Dumnezeu Își descoperă Fiul în trup; când acest trup este răstignit și moare pentru păcatele lumii; iar când acest trup va fi restabilit în slavă și schimbare la față În ambele, și în a treia, există o frumusețe care depășește frumusețea apolliniană a lumii grecești Ce altă dovadă de cultură cere Rozanov de la creștinism? Este izbitor că imediat după recunoașterea creștinismului ca "punctul cel mai înalt al frumuseții lumii", Rozanov, parcă fără să observe, a găsit Rozanov VV În întuneric razele religioase p , Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură fără răspuns și purtat de amploarea antitezelor sale, el continuă să apere incompatibilitatea creștinismului și esteticului "Gogol nu poate fi încrustat în Evanghelii; este imposibil, așadar, să se introducă în creștinism; trebuie doar aruncat Dar nu din punct de vedere pământesc, și anume din punct de vedere monahal, ca o dulce moarte în Hristos Gogol a iubit lumea și ne-a legat de lume Acest lucru întârzie finala mondială", etc Se vede cum gândul scriitorului este imediat aplatizat când pronunță un verdict asupra creștinismului în numele lui Gogol La urma urmei, frumusețea lui Gogol, "dragostea lui pentru lume" nu are nimic de-a face cu admirarea cărnii lumii, ci este o frumusețe în lacrimi și râzând, străpunsă de milă și durere creștină pentru lume Dacă Gogol râde de lume, este tocmai pentru că Hristos însuși nu a râs niciodată La urma urmei, omul se deosebește de Dumnezeu-omul prin aceea că i se deschide calea spre mântuire, dar nu se poate mântui, iar din combinarea acestei necesități și imposibilități se naște "râsul prin lacrimi" al lui Gogol Aceeași dilemă a "râsului și creștinismului" a fost ascuțită de Serghei Averintsev, care a intrat într-o dispută respectuoasă cu Bakhtin, cu conceptul său de carnaval Averintsev demonstrează în mod convingător că râsul nu este întotdeauna o forță benefică, eliberatoare, dar uneori tiranică, satanică "În general, spiritualitatea ortodoxă este mai neîncrezătoare în râs decât occidentală Gogol, care nu știe să combine un geniu comic și o persoană evlavioasă, este un caz foarte rusesc " Dar, în același timp, Averintsev arată că creștinismul și-a creat propria etică și cultură a râsului ca "legământ împotriva slăbiciunii", adică atât recunoașterea, cât și depășirea slăbiciunii cuiva, "batjocorirea de sine care distruge atașamentul față de sine" Gogol a insistat, că în personajele sale râde în primul rând de el însuși, de pietrificarea, nesimțirea lui Pietatea, dacă rămâne umană și nu pretinde demonic un statut divin-uman, este pe deplin compatibilă cu geniul comic Astfel, chiar și Ortodoxia, aspră lumii, are frumusețea ei, semnificația ei pentru cultură și, poate, dificultatea în formarea esteticii în Rusia nu a fost tocmai în rezistența bisericii, ci în inseparabilitatea frumuseții însăși de Biserica Până la urmă, tocmai pentru frumusețe a fost adoptată religia ortodoxă în Rus', adică chiar la izvorul culturii ruse, religia se contopește cu estetica În cea mai veche cronică rusă, Povestea anilor trecuti de Nestor, impresia ambasadorilor prințului Vladimir trimiși în căutarea celei mai bune credințe este descrisă după cum urmează: Rozanov VV În întuneric razele religioase S Averintsev S Bakhtin, râs, cultură creştină // Rusia/Russia, Venezia, Marsilio Editori, voi , , pp , Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură "Și am venit în țara greacă și ne-au condus acolo unde ei slujesc Dumnezeului lor, și nu știam dacă suntem în cer sau pe pământ; căci nu există o asemenea priveliște și frumusețe în lume și nu știm cum să spun despre asta Știm doar că Dumnezeu locuiește acolo cu oameni, iar slujirea lor este mai bună decât în toate celelalte țări Nu putem uita că frumusețea, pentru fiecare persoană, dacă gustă dulceața, atunci nu va lua amarul " În Rusia, tocmai splendoarea slujbei, frumusețea ritului a fost cea care a împiedicat multă vreme separarea frumuseții de rit, separarea celor două sfere, estetică și religioasă Deci, chiar și fără a ține cont de justificarea creștină a culturii, cultura însăși în Rusia nu poate face fără justificarea estetică a creștinismului ca "punctul cel mai înalt al frumuseții lumii" Trebuie să admitem că literatura rusă din epoca religioasă pre-petrină nu a creat nimic de însemnătate mondială, la fel ca literatura seculară din perioada post-petrină al XVIII-lea și începutul secolului al XIX-lea - un timp important din punct de vedere istoric, dar plictisitor din punct de vedere estetic în literatură Culmile sunt Pușkin și Lermontov, dar în ele epoca seculară a literaturii ruse se apropie de sfârșit, au deja o premoniție a demonicului, care, împreună cu apofatismul, va prevala în Gogol și în literatura rusă a post-Gogol eră Pușkin este un fulger strălucitor înainte de eclipsa literaturii seculare Numai epoca post-seculară, nou-religioasă, tensiunea dualismului, lupta dintre religios și secular au dat naștere unor fenomene cu adevărat mari și universale: Gogol, Dostoievski, Tolstoi O oarecare renaștere a secularității a fost epoca lui Alexandru al treilea, anii , dar a fost și perioada cea mai plictisitoare și inexpresivă din literatura secolului al XIX-lea Cehov rămâne din ea, dar chiar și în el profunzimea apofatică este cea mai semnificativă, care se manifestă numai pe fundalul lui Dostoievski și Tolstoi - pare să tacă despre ceea ce au exprimat și se pare că tăce despre altceva, chiar și despre altceva mai important , nerostit În gura profesorului Burkin din The Man in the Case, Cehov pune fraza despre Khokhlushka care "numai plâng sau râd, dar nu au o dispoziție medie" scriitor, creator "Izbornik" (colecție de opere de literatură a Rusiei Antice) (M , Khudozh Lit , P ) Apropo, să remarcăm și această recunoaștere a ambasadorilor: " nu știm să spunem despre asta" Deja din această evidență străveche își are originea fluxul apofatic al culturii ruse, care în primele șapte secole de creștinism l-a condamnat, potrivit lui G P Fedotov, la "mutitatea de a exprima cele mai profunde și mai sacre în experiența sa religioasă" (Soarta și păcatele Rusiei: Articole alese despre filosofia istoriei și culturii ruse: În vol T Sankt Petersburg: Editura Sofia, P ) Cehov A P Sobr op T S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură a cărui esență, în propriile sale cuvinte, este "râsul vizibil lumii prin lacrimi invizibile, necunoscute lui" Râsete cu lacrimi în jumătate - și fără cale de mijloc Dar, până la urmă, profetul Ieremia, ale cărui cuvinte "Voi râde de cuvântul meu amar" sunt înscrise pe piatra funerară a lui Gogol , nu părea să exprime nici "dispoziții medii" Da, iar Cehov însuși, care a căutat să exprime în poveștile sale tocmai "dispoziția de mijloc", culorile stinse ale unei zile gri, "amurgul timpuriu", a căpătat o asemenea semnificație în Rusia doar pentru că a umbrit acest mijloc în jurul marginilor cu tristețe și bătaie de joc S-au spus multe despre lipsurile istorice și neputința Bisericii Ortodoxe, dar trebuie să fim conștienți că fără acest dualism intens între duh și trup, între biserică și lume, fără aceste răsturnări și ciudatenii amețitoare, nu ar exista Cultura artistică rusă: nici măcar Gogol cu "sufletele sale moarte", nici Dostoievski cu "idealul lui Sodoma și idealul Madonei", nici L Tolstoi cu păgânismul și asceza lui, nici A Platonov cu carnea lui plictisitoare și goală a lumii Chiar și în superbul laic Nabokov, clasicul literaturii americane, "gnosticismul" este dezvăluit brusc de nicăieri, adică ideea că lumea zace în rău este iluzorie și se poate prăbuși sub influența forțelor invizibile, ca în deznodamentul "Invitație la execuție" sau în următoarea afirmație directă a autorului: "Această lume este doar o umbră, un satelit al existenței adevărate, în care nici vânzătorii, nici cumpărătorii din adâncul sufletului nu cred, mai ales în America rezonabilă, calmă" Aproape că este necesar să căutăm originile "gnosticismului" lui Nabokov în scrierile înseși Gnosticii - mai degrabă într-o moștenire spirituală mai apropiată de el, în cele două lumi ale Ortodoxiei Ruse, care nu acceptă lumea și îi așteaptă încordat sfârșitul Fără Ortodoxie nu ar fi existat acel fenomen dualist cunoscut sub numele de "filozofie religioasă rusă", cu tensiunea sa extremă a polilor rațiunii și credinței În cultura occidentală, însăși expresia "filozofie religioasă" este asociată cu Evul Mediu, cu tomismul, încă din secolele XIX-XX filozofia și teologia există separat, aproape fără suprapunere, iar pentru un filozof orice indiciu a predilecțiilor sale religioase sau a intențiilor sale teologice va fi o insultă la adresa onoarei profesionale Mai mult, teologia este din ce în ce mai separată chiar și de religie, cunoașterea lui Dumnezeu este Merezhkovsky D S Într-o piscină liniștită S Vladimir Nabokov, "Nikolai Gogol" (în cartea sa: Romane Povestiri Eseuri P ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură necredincioși în Dumnezeu: printre teologii occidentali moderni, o mare parte sunt necredincioși, nu niște necredincioși disperați și dornici să creadă, ci necredincioși liniștiți, oameni laici care studiază istoria bisericii sau Sfintele Scripturi la fel de nepăsător și detașat în timp ce un paleontolog studiază resturile fosile Spre deosebire de teologia și filosofia occidentală, filosofia religioasă rusă nu este pluralistă, ci dualistă Între dualism și pluralism, diferența nu este atât în numărul de principii de bază (două sau mai multe), cât în modul în care sunt legate Pluralismul presupune separarea și independența principiilor în sensul toleranței și indiferenței lor unele față de altele, în timp ce dualismul este un interes pasionat și implicare reciprocă a principiilor care nu pot fuziona, dar nu se pot separa în cele din urmă Fără Ortodoxie, nu ar exista nici Soloviev, cu ideea sa de unitate și omenie-Dumnezeu, nici Merezhkovsky, obsedat de lupta lui Hristos și Antihrist, nici Rozanov, cu incompatibilitatea lui cu Hristos și lume, nici Berdiaev, cu a lui predicare și aspirații pentru o asemenea combinație Berdyaev, desigur, are dreptate în critica sa: "Ortodoxia, și mai ales ortodoxia rusă, nu are o justificare proprie a culturii, avea un element nihilist în raport cu tot ceea ce face o persoană în această lume" Dar o astfel de negare, și cu atât mai mult autonegarea, este cea mai importantă trăsătură a culturii ruse, care este introdusă în ea de Ortodoxie Biserica Ortodoxă are nevoie mai mult de cei care mor decât de cei vii, de bolnavi mai mult decât de sănătoși, de cei suferinzi mai mult decât de fericiți, de cei ignoranți mai mult decât de cei cunoscători, ea stă chiar la marginea lumii și nu poate și nu vrea să participe la treburile culturii Dar această poziție fermă în afara culturii stabilește polaritatea spațiului cultural însuși Ortodoxia a participat la crearea culturii artistice rusești, nu prin binecuvântarea sau blestemul acesteia asupra acestei culturi, ci tocmai prin neparticiparea ei la ea, "a fi în afară" Ortodoxia a creat acel dualism al lumii și al celui dincolo, care a determinat toată tensiunea căutării artistice rusești, în strădania sa utopică de a realiza Împărăția lui Dumnezeu pe pământ Berdyaev N idee rusă S Potrivit lui M Bakhtin, "În domeniul culturii, a fi în afară este cea mai puternică pârghie a înțelegerii O cultură străină numai în ochii altei culturi se dezvăluie mai deplin și mai profund "(Bakhtin M M Articole literare și critice M : Khudozh lit , P ) Ortodoxia oferă o poziție atât de radicală a exteriorității în raport cu cultura seculară, ceea ce contribuie la înțelegerea ei mai subtilă, așa cum după post gustul fast-food-ului devine mai pronunțat Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură iar în conştiinţa tragicomică a imposibilităţii acestui Regat Pentru această neparticipare la treburile culturale, cultura rusă ar trebui să fie recunoscătoare Ortodoxiei A doua secularizare și noua răscruce În Rusia, au existat două modele principale pentru diferența dintre cultura rusă și cultura occidentală Un model este dezvoltat în conceptul de "întreaga cunoaștere" și "toate-unitate", de la I Kireevsky la Vl Solovyov Monismul rus se opune dualismului occidental, împărțirea în subiect și obiect, credință și cunoaștere, minte și inimă etc Kireevsky afirmă: " Există o bifurcare a spiritului, o bifurcare a gândurilor, o bifurcare a științelor, o bifurcare a statului o bifurcare a stării morale și a inimii în Rusia, dimpotrivă, există este o efort predominant pentru integritatea ființei interne și externe, publice și private, speculative și lumești, artificiale și morale Bifurcația și integralitatea, raționalitatea și raționalitatea vor fi ultima expresie a educației vest-europene și a vechiului rus" Un alt model: dualismul rusesc, antinomia, polaritatea se opun monismului occidental al medierii, neutralității, bunăstării mic-burgheze și bunelor maniere Acest motiv este cel mai pronunțat la Dostoievski, Leontiev, Herzen, Merezhkovsky Berdiaev notează că "Dostoievski a dezvăluit polaritatea spiritului rus ca trăsătura sa cea mai profundă Cât de diferit este în acest sens spiritul rus de monismul spiritului german! Când un german se cufundă în adâncul spiritului său, el găsește divinitatea în adâncuri, toate polaritățile și contradicțiile sunt îndepărtate Persoana rusă este mai contradictorie și mai antinomică decât cea occidentală, ea unește sufletul Asiei și sufletul Europei, Est și Vest" Deci, într-un sistem de coordonate, cultura rusă se raportează la cultura occidentală ca unu la doi (integritate versus dualitate), în celălalt, ca doi la unu (polaritate versus monism) Dar poate aceasta este chemarea atât a culturii ruse, cât și a celor occidentale de a fi trinitare în sine? Nu aceasta este noua perspectivă a convergenței, "convergența Kireevsky I V Articole selectate M : Sovremennik, S Nikolai Berdyaev, "Revelația despre om în operele lui Dostoievski" (în cartea sa: Philosophy of Creativity Vol , p ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură "Tiuni" a două culturi: astfel încât unul și doi în cultura rusă, doi și unul în cultura occidentală, să se transforme în cele din urmă în "trei"? Modelul ternar în sine, așa cum sa menționat deja, nu este reductibil nici la dualitate, nici la medialitate Ideea este nu numai că purgatoriul ar trebui să apară și între iad și paradis, ci și că purgatoriul nu trebuie să se dovedească a fi singurul și închis loc în topografia lumii noi, că nu trebuie să alunge ideile despre iad și paradis Viața în zona neutră este periculoasă pentru că duce la pierderea însuși sentimentului și conștiinței graniței și, prin urmare, la încetarea evenimentului ființei, pentru că un eveniment are loc întotdeauna pe graniță, o trece Purgatoriul poate fi cel mai plin de evenimente din lume, ca loc de mântuire, de trecere a graniței dintre iad și paradis, dar purgatoriul poate deveni și cel mai lipsit de evenimente dacă se stabilește în loc de graniță, ca habitat continuu și unic , de unde intrările și ieșirile sunt închise, sau sunt percepute ca o "intrare falsă și o ieșire falsă" (Jacques Derrida) într-un sistem de joc de diferențe infinit pe această latură A treia poziție, "centrală", este întotdeauna periculoasă, deoarece, datorită comodității sale, poziția de mijloc se poate transforma în singura, împingându-le pe celelalte două într-un loc sigur și indiferent De aceea este atât de important să nu pierdem simțul extremelor, căci numai ea poate menține centrul ca centru, al treilea ca al treilea și să împiedice să devină un loc neted, infinit de plat și confortabil pentru o existență senină în post-istorie În cultura occidentală au loc aceste procese periculoase de entropie, transformarea celui de-al treilea intermediar în singurul mijlociu: cultura de elită și de masă, ordinea socialistă și capitalistă în economie, stânga și dreapta în politică sunt amestecate și egalizate în astfel încât să nu mai rămână dualități, al treilea devine primul și ultimul Pentru ca a treia să-și păstreze poziția dificilă, la limită, are nevoie de celelalte două, iar posibilitățile riscante ale interacțiunii lor directe, ocolindu-l pe a treia, ar trebui permise în avans - eclectism, grotesc, încăpățânare unilaterală, avangardism , fundamentalism Dar numai acolo unde cei doi au propria lor sursă de putere, acționează independent de a treia, a treia poate fi un loc de existență plină de evenimente la graniță În ciuda criticilor sale la adresa binarismului rus, Yuri Lotman era bine conștient de pericolele structurii "ternare" de tip occidental, care scapă cu ușurință de tensiunile și dualismele interne și se transformă într-una medială Spera doar că un asemenea pericol nu va depăși în curând Rusia și, deocamdată, ar trebui să vă faceți griji de altceva, de depășirea binarismului, de introducerea unei a treia zone El a scris: Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură " Maximalismul etic este atât de adânc înrădăcinat în însăși fundamentele culturii ruse, încât este greu de vorbit despre "pericolul" stabilirii absolute a mijlocului de aur și cu atât mai mult să ne temem că alinierea contradicțiilor va încetinirea proceselor creative explozive" Lotman pune cuvântul "pericol" între ghilimele, dar în același timp avertizează că în Rusia chiar procesele de mediere pot avea loc exploziv "Chiar și dezvoltarea treptată pe care dorim să o realizăm prin aplicarea tehnicii exploziei Acest lucru, însă, nu este rezultatul necugenței cuiva, ci dictatele dure ale unei structuri istorice binare La începutul secolului al XXI-lea, reflectând asupra răscrucelor de drumuri vechi de secole și cu atât mai mult milenare ale culturii ruse, este util să ținem cont nu doar de perspectivele apropiate, ci și de perspectivele pe termen lung, nu numai de nevoia urgentă de a trece de la un model binar la unul ternar, dar și posibilitatea înfricoșătoare de a transforma un model ternar într-unul unidimensional Este experiența modelelor duale și a proceselor explozive care se poate dovedi a fi o contribuție prețioasă a culturii ruse la starea modernă, excesiv de nivelată și mijlocie, "post-istorică" a Occidentului Poate că sensul proceselor globale constă în faptul că statica unor regiuni este echilibrată de dinamica altora: chiar acum, când istoria în Occident s-a "încheiat" democratic, în Rusia se reia rapid după o îndelungată experiență de comunism "post-istorie" Cultura rusă conține o cantitate atât de uriașă de intriga, evenimente și anecdote, atât în sensul semiotic, cât și în sensul cotidian și istoric al acestor concepte, încât cultura occidentală, la începutul mileniului - , gravitează spre structura unui telefon director, poate fi găsit în el are o mulțime de coliziuni explozive pentru sine Nu vorbim despre dezirabilitatea răsturnărilor sociale - aici zona neutră a instituțiilor politice și juridice dezvoltate în Occident ar servi drept barieră de încredere -, ci despre răsturnările semiotice, despre acel model exploziv, în lui demonic, apofatic, grotesc, tragicomic componente, pe care cultura rusă este acum le depășește cu sârguință, dar, poate, nu va putea și nu va dori să le depășească până la capăt Noua secularizare se poate baza pe modelul exploziei dirijate si controlate Nu cel care Lotman Yu M Cultură și explozie S Ibid S Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură rănește sau ucide el însuși "explozivul", așa cum sa întâmplat în mod repetat în cultura rusă - de la Lermontov și Gogol la Mayakovsky și Tsvetaeva; dar unul care folosește energia polilor foarte încărcați pentru a crea situații dinamice, de neechilibru, paradoxale în cultură, pentru a crea intrigi și personaje care îi depășesc brusc granițele semantice Mi se pare că originalitatea culturii ruse va fi stabilită pentru o lungă perioadă de timp de jocul colorat al extremelor de ambele părți ale zonei neutre în continuă expansiune a "naturalului" Pământul rus va da naștere nu numai "Newtonilor cu inteligență iute", fizicieni sănătoși, ci și "propriilor Platoni" - metafizicieni de cea mai radicală natură, precum Vl Solovyov, N Fedorov, N Berdyaev, A Bogdanov, E Tsiolkovsky, N Roerich, D Andreev, care au nevoie să învie morții, să spiritualizeze natura, să imortalizeze omenirea, să unească viermele cu Dumnezeu, să construiască o stare ideală, creează un cer și un pământ nou, stabilește un paradis pe pământ, fă soarele să coboare din cer și să ardă în sânul omului Și ca contrabalansare necesară radicalismului metafizic, se va desfășura un joc conceptual cu toate aceste super-idei, expunându-și golurile semnificative Acolo unde va crește extazul "ultimei bătălii", "comunismul alb", "misterul eurasiatic", "marea tradiție", dreapta sau stânga "internațional", "platonismul arian" și "fundamentalismul ortodox-islamic", tradiția nu va crește se usucă nici acolo batjocura apofatică şi devastarea nominalistă a acestor solemne reale-universale Unde vor fi Fedoroviți și Roerichs, Dugini și Kurginiani, vor fi Prigovi, Sorokini, Kibirov, Tantari și Melamide Oriunde va fi Ilya Glazunov cu panoramele sale monumentale iconice ale secolului al XX-lea, va fi Ilya Kabakov cu instalațiile sale de gunoi - apartamente comunale și terapie creativă pentru locuitorii unui azil de nebuni Oriunde se va afla Pyotr Verkhovensky cu agitația sa incendiară, focul și plânsul pământului rusesc, acolo va fi căpitanul Lebyadkin cu rimele lui de gândaci Acest spirit al verhovenskismului și al lebiadkinismului din Rusia, poate, nu va fi luat nici măcar timp de secole de cea mai normală și naturală dezvoltare de-a lungul căii cehoviane Chiar și secularul Cehov însuși are Vershininii și Solyonys, Tuzenbakhs și Chebutykins, proiectarea și Oberiutismul său, "cerul în diamante" și propria "tarara-bumbia" Aceste extreme nu pot fi eliminate, pot fi parțial mediate, viața socio-economică a țării poate fi îndreptată spre mainstream-ul dreptului natural și al pragmaticii, dar acest amestec exploziv de metafizică cea mai radicală și conceptualism cel mai nerușinat poate fi lăsat în cultură Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Acest amestec este cel care conferă culturii ruse un farmec deosebit, deloc oriental sau occidental Lăsați politicienii din zona de mijloc să se ocupe de menținerea echilibrului de putere, de convențiile sociale care sunt departe de idealul iubirii frățești, dar și să împiedice apropierea prea intimă în ură la o distanță respectuoasă, se salută cu un zâmbet politicos și aproape indiferent Dar lăsați cultura să se sustragă și să se stupefieze de-a lungul marginilor, să-și creeze propriile stări și utopii ideale - insulele lui Thomas More, nu arhipelagurile lui Lenin - Stalin; și lăsați-l să umple sălile muzeelor cu gunoaie conceptuale selective - nu Volga și nu Baikal Până acum, se poate doar ghici ce va avea pentru Rusia încercarea de a combina medierea în politică, care este nouă pentru ea, cu polaritatea tradițională în cultură După ce a eșuat totalizarea modelului său dual (materia sacră, coborârea cerului pe pământ, stat-biserică etc ), Rusia pornește acum pe calea neutralizării acestor poli: clasa de mijloc, cultura laică, medierea elitistul și masa, a doua secularizare Dar în Rusia este puțin probabil ca secularul și religios să mențină echilibrul și neutralitatea care caracterizează America, unde fundamentalismul religios, cu escapadele sale antiseculare, este rar, ca să nu mai vorbim atacurile atee sau anticlericale şi mai rare ale liberalismului În Rusia, ne putem aștepta la relații foarte tensionate între religioși și seculari, nu atât în ceea ce privește confruntarea lor - acesta este un lucru al trecutului, deși excesele nu sunt excluse -, cât în ceea ce privește interacțiunea și încercările lor de sinteză , se unesc pe una sau alta, mai laică sau mai religioasă Modelul Merezhkovsky-Berdyaev nu și-a pierdut încă puterea profetică și, de îndată ce devine clar că depășirea dualismului rus s-a deplasat pe o cale filisteană, intermediară, va apărea tentația pentru o cale unificatoare, cu noi fantome ale unui religios comunitate și o contopire a pământului și a cerului pe orizontul eshatologic Va exista o perspectivă directă a convergenței dintre laic și religios, mai degrabă un "drum" decât o răscruce Aceasta înseamnă că arta religioasă poate fi încă așteptată din Rusia, atât în interiorul bisericilor, cât și în afara acestora Răscrucea rusă este mai dificilă decât împărțirea unui drum în două Este mai degrabă împărțirea a doi câte trei, transformarea unui sistem binar într-unul ternar, cu o fracțiune irațională nesfârșită în formă de șase, denotă o rămășiță apocaliptică a unei alegeri raționale a drumului Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură Dificultatea constă în a nu ceda tentației "ori-sau", ci din locul în care cele două drumuri se despart, încep să străpungă al treilea, legea naturală, aristotelică, cehoviană Dar este și mai greu să nu cedezi la tentația "și și", de a nu turna drumuri extreme în cel de mijloc, nu pot fi întinse pe asfalt neted, la mijlocul monoton și nemărginit Dostoievski și Tolstoi nu puteau fi plasați într-un Cehov elegant cadru Și este posibil să se încadreze în bunul simț compact acea experiență religioasă enormă care a zguduit nervii ruși și statul - și, în același timp, i-a creat pe Gogol, Dostoievski, Tolstoi, Solovyov, Rozanov, Berdiaev, Blok, Maiakovski, Platonov Este important, deplasându-ne de-a lungul drumului din mijloc, să păstrezi simțul marginilor, să iei cu tine până și răscrucea trecută deja Poate că Rusia va fi scoasă, ca întotdeauna, de troica ei - nu de cai năvăliți, întunecând distanța cu praf, ci de troica cărărilor în sine Desigur, Rusia nu a avut niciodată o oportunitate atât de clară de a alege o cale de mijloc ca în epoca post-comunistă Și totuși, mi se pare că cultura rusă va adăuga calea de mijloc modelului său dual, nu în detrimentul extremelor sale divergente, ci ca o altă, a treia extremă Rușii sunt extremi și la mijloc Potrivit lui N Berdyaev, "Poporul rus este un popor extrem de polarizat, este o combinație de contrarii" Sau, așa cum scriitorul Dmitri Galkovsky a definit acest popor "noi", "Noi nu suntem niște neființe și nu suntem sfinți, ci mediocritate Suntem mediocritate, dar mediocritate excepțională, în care răutatea și sfințenia se manifestă la maximum " Răscrucea nu este o posibilitate de alegere care a apărut brusc înaintea culturii ruse - este poate cea mai stabilă și caracteristică categorie a acesteia O astfel de răscruce a fost remarcată de A Blok într-un articol cu titlul ciudat "Atemporalitate", scris în mijlocul timpului rusesc accelerat, în : "Atunci se pare că sfârșitul este aproape și literatura nu mai poate exista Poate că nicio literatură nu a experimentat atâtea intuiții și atâtea neputințe în acest punct tremurător ca rusă" Gândul lui Blok aici face ecou gândul lui F Dostoievski într-una dintre scrisorile sale ulterioare și într-o oarecare măsură "testamentare": " Toată Rusia stă la un punct final, oscilând peste abis " "Punctul tremurător" , "punct final", Berdyaev N idee rusă Cit ed S Galkovsky D O fundătură fără sfârșit Secțiunea , Nota la nr Bloc A Colectare cit : În volume T L : Khudozh lit , S Scrisoare către studenții Universității din Moscova, (din perioada lucrării la Frații Karamazov) (Dostoievski F M ) Secțiunea IV Secularizare - biserică - cultură "oscilează peste abis" Ezitați înainte de o alegere - sau alegeți însăși poziția de ezitare, stând cu încăpățânare pe un punct tremurător? Faptul că cultura rusă nu-și poate alege propria cale în niciun fel indică faptul că acest punct de răscruce dureros este în sine, că a sta la o răscruce este proprietatea sa cea mai profundă și liberul arbitru Cultura rusă în sine poate fi definită ca o cultură de răscruce Acum apare sub forma unei alegeri neobișnuite: între o răscruce și o non-răscruce, între extremele religios-ateiste și calea de mijloc a culturii seculare Pe baza celor spuse deja, se poate presupune că cultura rusă nu va putea niciodată să treacă de răscrucea ei - mai degrabă, răscrucea în sine se va îndrepta constant spre ea ca o necesitate și imposibilitate a unei alegeri finale Aceasta va însemna o tranziție nesfârșită a culturii ruse de la un model binar la unul ternar, deoarece a treia cale nu va fi o îndepărtare de la răscruce, ci o aprofundare ulterioară a acesteia, precum și o nouă conștientizare a lipsei de speranță Secțiunea V Teologia vieții Căutarea integrității, ascendentă de la dualismul "sacru" și "profan" și polii morali ai "binelui" și "răului", ne conduce la conceptul de Viață și justificarea ei religioasă Arborele Vieții, care crește în Eden pentru a satura pe om, și Arborele cunoașterii binelui și a răului, a cărui mâncare a dus la izgonirea omului din Eden, diferă nu numai ca "viață" și "cunoaștere", ci de asemenea ca "întreg" și "furcat", căci cunoașterea întotdeauna desparte, iar viața slujește unității Ateismul militant a acţionat, parcă, în numele vieţii însăşi, în pletora ei existenţială - împotriva infirmităţii palide a tot ceea ce "dincolo" Dar are ateismul dreptul de a uzurpa "viața", care se opune trivial valorilor religioase ca pământesc versus ceresc, material versus ideal, carnal versus spiritual? Dacă așa-numita "filozofie a vieții" fondată de Friedrich Nietzsche a devenit punctul culminant al ateismului, atunci unul dintre rezultatele dezvoltării postateiste poate fi teologia vieții, care este dedicată acestei secțiuni Capitolul DE LA FILOZOFIE LA TEOLOGIE Dumnezeu si viata De la Nietzsche la creștinism Opoziția dintre Dumnezeu și viață are o tradiție îndelungată, dar a devenit cea mai clară în secolul al XIX-lea, în filosofia lui A Schopenhauer și F Nietzsche Pentru A Schopenhauer, negarea vieții și acea voință atotputernică, oarbă, elementară care ne-a împins în ea, este demnitatea lui chri Secţiunea a V-a Teologia vieţii Stianismul (precum și budismul) "Pentru cel în care voința s-a întors și s-a lepădat de sine, această lume a noastră, atât de reală, cu toți sorii și căile ei lactee, nu este nimic " Acest "nimic" ca scop final stă în spatele oricărei virtuți și sfințenie" F Nietzsche, urmându-l pe Schopenhauer, pune, de asemenea, în contrast viața și creștinismul, dar în același timp exaltă însăși "voința atotputernică" pe care Schopenhauer cheamă să o suprime Pentru F Nietzsche, creștinismul este nihilism dezgustător, fascinație pentru tărâmul "nimicului", negarea a tot ceea ce este puternic și frumos, degenerarea instinctului de viață Iată, pe scurt, credo-ul lui Nietzsche: "Ce bine? Tot ceea ce crește într-o persoană un sentiment de putere, voința de putere, puterea însăși Ce s-a întâmplat? "Tot ceea ce vine din slăbiciune" Pentru Nietzsche, însăși ideea lui Dumnezeu contrazice viața și duce la devastarea și dispariția ei: "Conceptul creștin al unei zeități (Dumnezeu ca Dumnezeu al bolnavului, Dumnezeu ca păianjen, Dumnezeu ca spirit) este unul dintre cele mai pervertite concepte ale unei zeități care a existat vreodată pe pământ Dumnezeu a degenerat în contradicție cu viața , în loc să fie iluminarea ei și afirmarea ei eternă Dumnezeu declarând război vieții, naturii, voinței de a trăi! Dumnezeu ca formulă pentru fiecare calomnie despre "aici", pentru fiecare minciună despre "dincolo"! Dumnezeu, îndumnezeind "nimic", sfinţind voinţa la "nimic"! " După cum putem vedea, pentru toate opusele evaluărilor, Schopenhauer și Nietzsche sunt de acord că creștinismul este negarea vieții și efortul spre neant Pentru Schopenhauer, acesta este marele "nimic", "nimicul" al asceților și înțelepților Pentru Nietzsche, acesta este un "nimic" de dispreț, care de două mii de ani sângerează viața, lipsind-o de gust, pasiune, forță Dar dacă citim Evanghelia, vom găsi în ea o afirmare a puterii vieții, și atât de puternică și consecventă încât își depășește limitele temporale și se transformă în viață veșnică, inepuizabilă Atât la propriu, cât și la figurat, în pilde, Isus sfințește creșterea, roadele, urcarea semințelor, transformarea apei în vin, înmulțirea pâinilor, vindecarea bolnavilor, învierea morților În : : "Am venit ca ei să aibă viață și să o aibă din belșug" "Lumea ca voință și reprezentare" (Schopenhauer A Sobr soch T M : Clubul Moskovsky, P ) Nietzsche F Antichrist // Nietzsche F Works: In vol Vol M : Thought, S Ibid S Secţiunea a V-a Teologia vieţii Evanghelia, literal "vestea bună", este vestea despre creșterea neîncetată a vieții, de la sămânța de muștar până la Împărăția Cerurilor, care ea însăși este asemănată cu sămânța de muștar, pentru că este cea mai mică dintre boabe, dar se întoarce în cel mai mare copac Viața este înțeleasă în Evanghelii altfel decât în Nietzsche: este viața nu atât dominatoare, însușitoare, poftitoare, cât dăruitoare și capabilă de milă infinită, îngăduință și tandrețe, adică să înțeleagă puterea în cei slabi, măreția în cei mici, harul in cei umiliti si jignit Este suficient să recitiți Evanghelia după citirea lui Nietzsche, ca să spunem așa, în ordine inversă, pentru a descoperi profunzimea acestei perspective îndepărtate, care se deschide în spatele unui plan mai apropiat, familiar Nietzsche: "Cei slabi și nefericiți trebuie să piară: prima poziție este povara dragostei pentru om Și ar trebui să ajute în continuare în asta Ce este mai dăunător decât orice viciu? Compasiunea activă pentru toți învinșii și cei slabi este creștinismul Evanghelia după Matei (cap ): " Fericiți cei săraci cu duhul, că a lor este împărăția cerurilor Fericiți cei ce plâng, căci vor fi mângâiați Fericiți cei blânzi, căci ei vor moșteni pământul Fericiți cei flămânzi și însetați după dreptate, căci vor fi săturați Fericiți cei milostivi, căci ei vor primi milă Fericiți cei curați cu inima, căci ei vor vedea pe Dumnezeu Fericiți cei făcători de pace, căci ei vor fi numiți fii ai lui Dumnezeu Fericiți cei persecutați pentru dreptate, căci a lor este Împărăția cerurilor " Pentru Nietzsche, puterea învinge, puterea triumfă, norocul este întotdeauna corect Și invers, cel slab și nefericit moare, în plus, merită moartea Aici predicatul judecății coincide cu subiectul ei: forța este mai puternică, puterea este mai puternică La fericiri, în schimb, predicatul contrazice subiectul "Cei săraci cu duhul" (adică cei care sunt cerșetori prin alegerea lor spirituală) moștenesc principala bogăție - Împărăția Cerurilor Cei care plâng vor fi mângâiați Cei blânzi vor moșteni pământul Micul și neprotejat, cel deschis și cel bolnav se dovedesc a fi mai vii decât cel puternic și indestructibil, deoarece conține misterul și contradicția vieții, pe care Nietzsche caută să le netezească, să se transforme într-o luptă pentru putere și distrugerea slab Dar viața celor vii constă în aceasta, că nu se reduce la identitate, la forța celor puternici și la slăbiciunea celui slab, ci, dimpotrivă, se afirmă prin dăruire și sacrificiu, Nietzsche F Op T S Secţiunea a V-a Teologia vieţii iar cel mai slab este cel mai puternic "Puterea mea se desăvârșește în slăbiciune" ( Cor : ) Acea viață, care este un model de măreție și putere la Nietzsche, în lumina Evangheliilor apare moartă: își construiește mușchii, dar în același timp nu este sensibilă la sărăcie, foamete și boli, ci doar se înmulțește și calcă în picioare viața din afara ei înșiși Acesta este idealul lui Cezar, acesta este Caligula și Stalin, uniți mai jos într-un singur rând de Pasternak, care în Doctor Jivago acționează ca un teolog al vieții: "Ce este istoria? Acesta este stabilirea unor lucrări vechi de secole despre dezlegarea consecventă a morții și depășirea ei viitoare Pentru aceasta se descoperă infinitul matematic și undele electromagnetice și pentru asta sunt scrise simfonii Este imposibil să avansezi în această direcție fără o oarecare ridicare Aceste descoperiri necesită echipament spiritual Datele pentru aceasta sunt cuprinse în Evanghelie Aici sunt ei Aceasta este, în primul rând, iubirea față de aproapele, această formă cea mai înaltă de energie vie care revarsă inima unei persoane și necesită eliberare și risipă, iar apoi acestea sunt principalele componente ale omului modern, fără de care el este de neconceput, și anume ideea de o personalitate liberă și ideea vieții ca sacrificiu Rețineți că acest lucru este încă extrem de nou Istoria în acest sens nu era printre antici Exista o bestie sanguină a crudului Caligula, care nu bănuia cât de incompetent era vreun aservitor A existat o eternitate moartă lăudărosă de monumente de bronz și coloane de marmură Secolele și generațiile au respirat liber numai după Hristos Abia după el a început viața la urmași și o persoană moare nu pe stradă sub un gard, ci în propria sa istorie, în mijlocul muncii dedicate depășirii morții, moare, el însuși dedicat acestui subiect " (în continuare, este evidentiat de mine - M E ) Viața este înțeleasă în creștinism mai subtil și colorat decât "voința de putere", ea constă nu în triumf și dreptul celor puternici, ci în răbdare și speranță În anii celei mai severe persecuții a creștinismului, Pasternak și Mandelstam, care nu erau deloc oameni ai bisericii, au găsit cele mai profunde cuvinte pentru a-și exprima spiritul dătător de viață O Mandelstam are o perspectivă uimitoare asupra plinătății creștine a vieții: pătruns de așteptare, speranță, atenție față de ceilalți, tandru, blând și de aceea adâncit în misterul eternului, invincibil viu Puțin bălegar cald de pui Și căldură proastă de oaie - O să dau totul pe viață: Am nevoie de îngrijire, Și un chibrit de sulf m-ar putea încălzi Colecţia Pasternak B cit : În vol T M : Khudozh lit , S Secţiunea a V-a Teologia vieţii Uite - în mâna mea e doar o oală de lut, Și ciripitul stelelor gâdilă o ureche slabă, Dar galbenul ierbii și căldura lutului Nu se poate decât să se îndrăgostească prin acest puf jalnic Mângâie blând lâna și grebla în paie, Ca un măr în timpul iernii, înfometat într-un rogojin, Este nesimțit să întinzi mâna cu tandrețe către altcineva, Și să bâjâie în gol și să aștepți cu răbdare Iată un mod de viață în cea mai mică rămășiță, încolțit prin moarte, prin gol, prin foame și frig, prin imposibilitatea de a supraviețui Creștinismul este știința și arta supraviețuirii într-o lume sortită morții Aceasta este o ambulanță pentru cei aflați în dificultate Aceasta este o cale îngustă de mântuire pentru cei care vor să supraviețuiască în ciuda toată indiferența lumii față de ei înșiși și față de lume Căldura așternutului - dar încă cald; răcorește viața, dar poate încălzi pe cineva Căldura oilor este proastă, toată lumea rătăcește în grămadă, o turmă, nimeni nu știe unde - dar încă cald Galbenul ierbii, căldura lutului, puful mizerabil - acestea sunt aceste semne reziduale și necesare de viață în Mandelstam "Mângâie în liniște lâna și amestecă paiele Și bâjbâie în gol și așteaptă cu răbdare " Se subliniază lipsa de sens, prostia acestei așteptări - și indestructibilitatea ei, persistența celor mai mici părți și a mugurilor de viață Acesta este ceea ce Nietzsche nu acoperă cu conceptul său de viață El cunoaște doar maximul absolut și minimul absolut este necunoscut, acea slăbiciune în care se realizează forța Necunoscută este puterea tuturor acelor binecuvântări care sunt promise celor blânzi, flămânzi, săracilor Lumea lui Nietzsche este plină de putere și splendoare, dar este lipsită de acces la o altă dimensiune, la "Împărăția Cerurilor", și, prin urmare, se învârte în roata eternei întoarceri Pentru Nietzsche, nu există izvor de har și de minune, pentru că viața se produce numai din ea însăși, din temelii biologice, și niciun spirit de sus nu vine în întâmpinarea ei, nu face minuni de vindecare și de înviere Cor : "Dar Domnul mi-a zis: "Harul Meu îţi este de ajuns, căci puterea Mea se desăvârşeşte în slăbiciune" Creștinismul este atât de obsedat de setea de viață veșnică încât neglijează multe dintre darurile vieții pământești, nu pentru că nu o prețuiește, ci pentru că își dorește triumful complet dincolo de timp și moarte După cum notează G K Chesterton, " adevăratul curaj este aproape o contradicție: o dragoste foarte puternică de viață se exprimă în pregătirea pentru moarte Un soldat, înconjurat de dușmani, își va face drum către ai lui numai dacă vrea cu adevărat să trăiască Secţiunea a V-a Teologia vieţii și se gândește cumva nepăsător la moarte Dacă vrea doar să trăiască, este un laș și nu va îndrăzni să fugă Dacă este doar gata să moară, este sinucigaș; și îl vor ucide El trebuie să lupte pentru viață, neglijând-o cu violență " Creștinismul năvălește eternitatea și acolo unde este furtuna, acolo este victima: În : : "Eu sunt păstorul cel bun; păstorul cel bun își dă viața pentru oi" În : : "Isus i-a spus: Eu sunt învierea și viața; Cel ce crede în Mine, chiar dacă va muri, va trăi" În : : "Adevărat, adevărat vă spun că, dacă un bob de grâu nu cade în pământ și nu moare, va rămâne singur; iar dacă moare, va aduce mult rod " În : : "Cine își iubește sufletul, îl va nimici; dar cel care își urăște sufletul în această lume îl va păstra pentru viața veșnică" Dar să încercăm mai departe să extindem această logică paradoxală a creștinismului la însuși Nietzsche În persoana sa, creștinismul trece prin cea mai severă încercare intelectuală, suferă, moare - pentru a renaște în teologia post-nietzscheană a vieții, teologia învierii Nietzsche a denunțat cu furie creștinismul, creștinii și Hristos însuși, numindu-și ultima carte "Antihrist Blestema crestinismul" Cu toate acestea, foarte mult în discursurile sale împotriva creștinilor seamănă cu cuvintele lui Hristos însuși, denunțând cărturarii și fariseii Într-o oarecare măsură, Nietzsche a fost impregnat de spirit creștin - într-o epocă în care creștinismul însuși, după secole de dominație ca religie oficială, a început să dobândească unele trăsături ale ipocriziei Matt : : "Vai de voi, cărturari și farisei, fățarnici, căci sunteți ca mormintele pictate, care arată frumos pe dinafară, dar înăuntru sunt pline de oase ale morților și de tot felul de necurăție " Nietzsche este răsturnătorul creștinismului și, în același timp, un martor și chiar un învior al adevărului său creator, care a fost înlocuit de lege și de scrisoare, așa cum se întâmplă iar și iar în istorie Iată un scurt crez al crezului lui Nietzsche din Voința sa de putere (fragmentul ): "Afirmarea afectelor" - mândrie, bucurie, sănătate, dragoste sexuală, vrăjmășie și război, reverență, obiceiuri frumoase, maniere, voință puternică, disciplină de înaltă spiritualitate, voință de putere, recunoștință față de pământ Chesterton G K Ortodoxia // Chesterton G K Eternal Man / Per din engleza N L Trauberg M : Politizdat, , cap (http://www chesterton ru/orthodoxy/cha-pter html) Secţiunea a V-a Teologia vieţii și viața - tot ceea ce este din belșug și vrea să dăruiască, și dăruiește viață, și înnobilează, și perpetuează și îndumnezeiește - toată puterea de a transforma virtuți orice acord cu viața, da-spune, da-fapta " Din cele de cuvinte semnificative, am scos în evidență , adică două treimi, tocmai acelea în care afirmația Nietzsche coincide cu cea creștină Există vreo îndoială că cel care a vindecat bolnavii și a înviat morții afirmă bucurie și sănătate nu mai puțin decât bolnavul cronic Nietzsche, care suferă de multe afecțiuni cunoscute și necunoscute: dureri de cap, indigestie, dureri de oase în sfârșit, unsprezece ani nebunie clinică Nietzsche, în vârstă de treizeci și șase de ani, se descrie astfel: "Durere neîncetată; multe ore de greață, asemănătoare cu răul de mare; semiparalizie, în timpul căreia îmi este luată limba, iar spre schimbare, cele mai severe crize, însoțite de vărsături (ultima dată a durat trei zile și trei nopți, am tânjit după moarte) " Și Nietzsche a avut cam două sute de astfel de zile în fiecare an Nu este de mirare că din astfel de afecțiuni se naște o halucinație filosofică: supraom, suprasănătate și superputere Dar nu este susținut de experiența personală O persoană sănătoasă se caracterizează prin simpatie pentru cei bolnavi și slabi și nu prin dorința de a-i împinge în abis ("împinge-l pe cel care cade") O persoană sănătoasă iubește viața în cele mai mici și evazive manifestări ale ei și, cel puțin, onorează ființa Viitorul Mesia, potrivit profetului Isaia, nu va sparge o trestie zdrobită și nu va stinge un in fumegător Mândria este unul dintre păcatele de moarte și mulți teologi îl interpretează ca fiind rădăcina păcătoșiei umane Dar mândria, dacă înțelegem prin aceasta o idee înaltă a destinului cuiva, a misiunii divine, nu este deloc străină creștinilor Omul care îndrăznește să spună despre sine că este Fiul lui Dumnezeu și trimis să facă voia Tatălui său Ceresc nu a suferit deloc de un exces de modestie Iar ucenicilor săi le cere "să fii desăvârșit, așa cum este desăvârșit Tatăl tău Ceresc" Asemenea aspirații presupun înălțimea conștiinței de sine, voința de sfințenie ca imagine a lui Dumnezeu în om Dumnezeu s-a făcut om pentru ca omul să devină îndumnezeit - aceasta este mândria, dacă prin aceasta din urmă înțelegem nu afirmarea meritelor personale, ci conștiința destinului superior, un sentiment vesel de a fi ales, care nu exclude în niciun fel disponibilitatea de a-și da sufletul pentru prietenul său Samo Nietzsche F Voința de putere M : Revoluția culturală, S Scrisoare către Otto Eiser din ianuarie (Nietzsche F Works Vol P ) Secţiunea a V-a Teologia vieţii smerenia lui Isus, care "sa smerit până la moarte", este o manifestare a acestei slujbe alese înalte Mândria este definită în dicționare ca "stima de sine, respect de sine", iar "mândria" ca "mândrie exorbitantă" Mândria diferă de mândrie prin faptul că o persoană își atribuie tot ce este mai bun, în timp ce mândria preia cel mai greu O persoană nu poate decât să fie mândră că Dumnezeu crede în el și îl instruiește să conducă peste tot pământul și apoi își trimite Fiul în formă umană pentru a salva această rasă care pierește "Când privesc la cerurile Tău, lucrarea degetelor Tale, la luna și stelele pe care le-ai pus, ce este omul, ca să-ți aduci aminte de el și fiul omului, ca să-l vizitezi? Nu prea l-ai înjosit înaintea îngerilor; l-a încununat cu slavă și cinste; l-a făcut să stăpânească asupra lucrărilor mâinilor tale; pune totul sub picioarele lui " (Ps : - ) Aceasta este stima de sine a credinciosului, alesul lui Dumnezeu, în care mândria se contopește cu smerenia și sunt de nedespărțit M-ai înălțat, nevrednic, deasupra tuturor creațiilor și m-ai așezat deasupra tuturor celor din univers, m-ai făcut chipul și asemănarea ta Mândria este o mândrie moartă care își transformă alegerea într-o anumită substanță de superioritate, în timp ce mândria este un motiv viu pentru acțiune, aspirație, speranță Sunt mândru că mi s-au dat talente și încerc să le sporesc astfel încât să pot fi cel mai bun lucrător în domeniul Tău, Doamne "Vrăjmășie și război" Hristos a proclamat: " N-am venit să aduc pace, ci sabie" (Mat : ) - și a vorbit despre dezbinările care vor intra în popor și familie: între părinți și copii, frați și surori Dar a comandat și menținerea păcii "Fericiți făcătorii de pace, căci ei vor fi numiți fii ai lui Dumnezeu" (Matei : ) Aceasta este una dintre acele contradicții ale Evangheliei care îi întăresc vitalitatea Pacea este o binecuvântare, realizarea păcii este o virtute Dar însăși învățătura de a face pace, chemarea la pace îi dezbină pe oameni; unii acceptă, răspund la acest apel, alții nu acceptă Astfel, lumea însăși, însăși chemarea la smerenie și la Împărăția Cerurilor devine o sabie care desparte oamenii Și invers, ceea ce Nietzsche nu coincide cu valorile creștine, pe care le-a reevaluat toată viața, nu coincide - în mod surprinzător - cu imaginea reală a lui Nietzsche însuși Voința de putere? Contemporanii vorbesc despre Nietzsche ca pe un om blând, bine crescut, cu o înfățișare nedescrisă, cu o dispoziție liniștită și maniere delicate Iubire sexuală? Se cunoaște un singur caz de îndrăgostire a lui Nietzsche (în Lou Salome), iar singurul lucru cunoscut despre viața lui sexuală este că ea, cel mai probabil, îi era necunoscută, adică el a rămas virgin Secţiunea a V-a Teologia vieţii În niciun caz, Nietzsche nu poate da un exemplu impresionant de păstrare a propriilor precepte Mai degrabă, scrierile sale au pornit de la experiența sa umilă și aventuroasă, mai degrabă decât să confirme această experiență și să găsească în ea dovezi ale vitalității lor Nietzsche este un romantic tipic, care se delectează cu super-imagini ale vieții, voinței, puterii, în spatele căruia stă detașarea propriului fotoliu, timiditatea și singurătatea Toate super-ideile lui Nietzsche trebuie atașate prefixului "hiper-", care are două semnificații interdependente: super și pseudo Un hiper este o entitate ridicată la o putere atât de hiperbolică încât devine propria sa imitație Toate fenomenele revoluționare ale secolului XX sunt pătrunse de astfel de "hiper": "materialism" - hipermaterialitate, "comunism" - hipersocialitate, "revoluție sexuală" - hipersexualitate Toate aceste "hiper" duc de fapt la distrugerea vieții materiale , la ruperea legăturilor sociale și la interpretările psihanalitice ale sexului care îi înlocuiesc vitalitatea Nietzsche este un hipervitalist, el înzestrează viața cu astfel de proprietăți care dezvăluie caracterul scolastic și halucinant al acestei "sărbătoare a vieții" - invenția unei minți bolnave și singuratice, care în practică este infinit de departe de dionisianismul pe care îl proclamă în teorie Dar poate tocmai acesta este motivul pentru care Nietzsche a fost destinat să devină renovatorul creștinismului într-o măsură mai mare decât mulți venerabili teologi? Uneori, Dumnezeu îi favorizează pe teomahiști mai mult decât pe închinători; este suficient să ne amintim de răzvrătirea lui Iov, care s-a dovedit a avea mai multă dreptate în fața lui Dumnezeu decât prietenii săi descurajați de bine intenționați Nietzsche este un astfel de rebel care, ucigându-L pe Dumnezeu în sine, se pregătește inconștient pentru învierea Sa Nikolai Berdyaev a scris pe larg despre modul în care Nietzsche Antihrist a contribuit la renașterea filozofiei religioase și mai ales creștine la începutul secolului al XX-lea Este semnificativ faptul că Salvador Dali, crescut de tatăl său în spiritul celui mai pur ateism materialist, a găsit o sursă de inspirație religioasă atunci când l-a atins pentru prima dată pe Nietzsche: "A avut îndrăzneala să spună: "Dumnezeu a murit!" Ce? Tocmai am aflat că Dumnezeu nu există, iar acum cineva îmi spune că a murit În loc să mă împingă mai mult în ateism, Nietzsche m-a inițiat în întrebările și îndoielile inspirației pre-mistice, care au atins un apogeu fericit în , când mi-am proclamat "Manifestul mistic" (care a marcat convertirea lui Dalí la catolicism) Salvador Dali Jurnalul unui geniu New York: Prentice Hali Press, , p Secţiunea a V-a Teologia vieţii "Dumnezeu este mort" al lui Nietzsche nu este deloc la fel cu stereotipul ateu "Dumnezeu nu există" Dacă Dumnezeu a murit, înseamnă că a fost o dată în viață și, prin urmare, poate învia din nou, în timp ce un zeu inexistent (exact, cu o literă mică, așa cum a fost scris acest cuvânt în vremurile sovietice) nu poate nici să trăiască, nici să moară, nici să fii înviat Aceasta este diferența dintre teomahismul plin de viață al lui Nietzsche și ateismul persuasiunii marxist-leniniste, care pur și simplu nu recunoaște existența lui Dumnezeu Teomahismul acutizează problema religioasă, iar lipsa de Dumnezeu o elimină Într-adevăr, însăși ideea de suferință și moarte a lui Dumnezeu conține o conotație religioasă care este evidentă atât pentru creștini, cât și pentru păgâni Căzând deja în nebunie, Nietzsche și-a semnat ultimele scrisori fie ca "Dionisos", fie ca "Cel răstignit" Cu filozofia sa, a vrut să-l slujească pe Dionisos extaziat și l-a pus în contrast cu Hristosul "fără viață" Dar într-un moment fie de nebunie, fie de ultima înțelegere, s-a dovedit că acestea sunt nume interschimbabile - și Nietzsche însuși, de fapt, a devenit figura transformării lor reciproce Cel răstignit și înviat s-a dovedit a fi un zeu dătător și dătător de viață, un zeu purtător de pahar, la fel ca, de fapt, Hristos însuși în Cana Galileii, în prima minune pe care a săvârșit-o - transformarea apei în vin , care a anticipat ultimul și cel mai înalt miracol: transformarea morții în viață Hristos este Dionysosul vieții veșnice Astfel, Nietzsche, predicatorul Vieții, a devenit nu doar victima constructivă a ateismului din secolul al XX-lea, ci și precursorul unui nou creștinism post-ateist Slavoj Žižek, în cartea sa The Aching God: Inversions of the Apocalypse, arată că creștinismul este cel care întruchipează visul păgân al bucuriei senine, în timp ce păgânismul însuși este plin de frici de zei și de descurajare în fața morții: "Mentalitatea păgânismului este profund melancolică: chiar dacă propovăduiește o viață plină de plăceri, deviza "bucură-te cât ai timp, pentru că până la urmă vei găsi mereu moarte și decădere" planează peste ea Sensul creștinismului, dimpotrivă, este bucuria infinită din spatele suprafeței înșelătoare a vinovăției și a renunțării Slavoi Zizek și Boris Gunjevic Dumnezeu în durere: inversiuni ale apocalipsei New York: Seven Stories Press, , p Žižek se referă la Chesterton, cu apologia sa pentru creștinismul vesel: "Latura sa exterioară este un gardian strict al restricțiilor etice și al preoților profesioniști; dar înăuntrul vieții omenești dansează ca un copil și bea vin ca un bărbat, căci numai gardul creștinismului salvează libertatea păgână" (G K Chesterton, "Ortodoxia", cap ) (http://www chesterton ru/orthodoxy/) capitolO html) Secţiunea a V-a Teologia vieţii Există o inconsecvență în creștinism Dacă scopul cel mai înalt este Împărăția Cerurilor, atunci merită să ai grijă de viața pământească, sănătate, sațietate, haine, proprietăți Acesta este ceea ce spun multe învățături ale lui Isus: nu acumula comori, nu-ți face griji pentru haine, renunță la grija pentru ziua de mâine Scopul este mântuirea sufletului, ca jertfă căreia trebuie să sacrifici toată bunăstarea pământească , și în general "Împărăția mea nu este din lumea aceasta" Între timp, Iisus înfăptuiește principalele minuni vindecând bolnavii, hrănind pe cei flămând, oferind hrană, împărtășind, adică având grijă de sănătate și de sațietate Aceeași contradicție este și în viața creștinilor, în rugăciunile lor Pe de o parte, "nu te încrede, suflete al meu, în sănătatea trupească și în frumusețea trecătoare " ("Trei canoane") Și în același timp se roagă pentru sănătatea lor și a aproapelui, pentru pâinea lor cea de toate zilele, pentru izbăvirea de dușmani și împrejurări rele, adică pentru bunăstarea lumească Există o dublă gândire aici? Dar concluzia este că atât sănătatea în această viață, cât și mântuirea în acea viață sunt una și aceeași: modalități de supraviețuire a personalității, indestructibilitatea ei De aceea rugăciunile pentru sănătatea trupului și pentru mântuirea sufletului nu se contrazic, este o singură rugăciune: Doamne, dă-mi viața veșnică, care nu este fără Tine Dă-mi o altă viață, așa cum Tu mi-ai dat această viață Mesajul creștin este tocmai continuitatea vieții pământești și cerești, întărirea vitalității ca atare, în triumful și victoria ei crescândă asupra morții Desigur, împărăția cerească este mai departe de cei vii decât de cea pământească și, prin urmare, trebuie să ne amintim constant că trebuie să renunți la ceva în viața temporară pentru a obține viața veșnică Evanghelia se preocupă de a pune perspectiva corectă și, prin urmare, pune accentul principal pe "viața veacului următor", subminând oarecum valorile acestei vieți, care sunt deja semnificative pentru noi, din moment ce suntem încă aici si nu acolo Dar aceasta este aceeași viață, înainte de moarte și după moarte, iar lupta pentru nemurire nu exclude, ci presupune sănătate, bucurie, frumusețe, belșug aici pe pământ Prin urmare, filosofia de viață a lui Nietzsche anti-creștină se încadrează perfect în teologia mai largă a Vieții care s-a dezvoltat în creștinism și nu este reductibilă la morala abstinenței și a ascezei Dumnezeu este un proces Eternitate asimetrică și început fără sfârșit Una dintre direcțiile principale ale gândirii occidentale ale secolului XX - filosofia și teologia procesului, la sursa cărora s-au aflat Alfred North Whitehead și Charles Hartshorne Elementul principal al universului, din acest punct de vedere, Secţiunea a V-a Teologia vieţii nu materie și nu o idee, ci un eveniment Teologia procesului se opune atât teologiei idealiste, cât și ateismului materialist, care sunt de acord că Dumnezeu este o substanță ideală, identică cu sine Idealismul îl recunoaște ca existent și subiacent tuturor lucrurilor; materialismul își neagă existența Dar substanțialitatea este ținta principală a filozofiei procesului, care insistă că devenirea este ireductibilă la ființă Spre deosebire de noțiunea tradițională a unui Dumnezeu etern, neschimbător și atotperfect, teologia procesului vorbește despre devenirea lui Dumnezeu însuși, așa cum un artist se schimbă cu fiecare dintre lucrările sale Realizând planul său, "golindu-se" în următoarea creație, el este plin de energie nouă, care îi permite să nu se repete, ci să creeze ceva fără precedent "Și cel ce ședea pe tron a zis: Iată, fac toate lucrurile noi" (Apocalipsa : ) Cel care creează ceva nou nu poate decât să se reînnoiască De fapt, primul teist, faraonul egiptean Akhenaton (sec XIV î Hr ), a proclamat deja că Dumnezeu se creează pe sine însuși În teologia procesului, creaționismul primește o interpretare mai profundă: nu numai că lumea este creată de Dumnezeu, dar Dumnezeu se creează în mod constant și participăm cu toții la auto-crearea Sa Nu există Dumnezeu în afara evenimentelor formării Sale În consecință, ideea de eternitate și relația ei cu timpul se schimbă Există o prejudecată profundă că eternitatea este un fenomen simetric, că se extinde în mod egal înainte și înapoi, până la infinit înainte de începutul vieții și după sfârșitul ei Aceasta se bazează pe două convingeri: Nu există deloc viață veșnică, sufletul se naște și moare odată cu trupul Dacă sufletul ar fi etern, atunci ar avea experiența existențelor anterioare și o oarecare amintire a acestora Dar din moment ce nu ne amintim nimic despre viața noastră anterioară, nu există niciun motiv să credem într-o viață viitoare Există viață veșnică și este fără început și fără sfârșit Sufletul a existat chiar înainte de rămânerea în corpul actual, a trecut printr-o serie de reîncarnări - și le va continua după moarte Unii oameni își amintesc încarnările trecute, dar chiar și absența unei astfel de amintiri nu exclude faptul că sufletul a fost și va fi pentru totdeauna Din ideile de eternitate simetrică se formează astfel două viziuni asupra lumii, dintre care una se învecinează cu materialismul Charles Hartshome Dezvoltarea filozofiei procesului, în Philosophers of Process, ed Douglas Browning și William Myers New York: Fordham UP, , p Secţiunea a V-a Teologia vieţii Cred, necredința într-o altă viață, în timp ce celălalt afirmă legea metempsihozei, a reîncarnării, a transmigrării sufletelor Dacă există viață veșnică după, atunci trebuie să fie înainte Dacă nu există înainte, nu mai poate exista după Așa argumentează Nikolenka Irteniev în Copilăria lui Lev Tolstoi "Acea dată, stând în fața unei tablă neagră și desenând diferite figuri pe ea cu cretă, am fost brusc lovit de gândul: de ce este plăcută ochiului simetria? ce este simetria? Acesta este un sentiment înnăscut, mi-am răspuns Pe ce este bazat? Există simetrie în orice în viață? Dimpotrivă, aceasta este viața - și am desenat o figură ovală pe tablă După viață, sufletul trece în veșnicie; aici este eternitatea - și am tras o linie de la o parte a figurii ovale până la marginea tablei De ce nu există o astfel de caracteristică pe cealaltă parte? Într-adevăr, ce fel de eternitate poate fi, pe de o parte, cu siguranță am existat înainte de această viață, deși ne-am pierdut amintirea acesteia Deși Nikolenka, distrasă de la acest gând "simetric", deja un minut mai târziu o găsește "o viclenie cea mai groaznică", nu este lipsită de profunzime filozofică A Schopenhauer vorbește clar în favoarea unei astfel de simetrii: "Căci o persoană rațională se poate considera nepieritoare numai în măsura în care se consideră că nu are început, adică etern, sau mai degrabă, atemporal Cel care se consideră că a venit din nimic trebuie să se gândească că se va transforma din nou în nimic, căci a crede că infinitul a trecut, timp în care noi nu am fost, și atunci va începe altul, în timpul căruia nu vom înceta să fim, este un gând monstruos" Dar tocmai acest "gând monstruos" este cel care inspiră voința de nemurire în religiile rădăcinii avraamice Creștinismul învață despre viața veșnică, întotdeauna așteptată și viitoare, dar nu permite vreo întruchipare anterioară a sufletului Eternitatea este înainte, dar nu este în urmă În mesajul App Pavel spune direct: " este rânduit ca oamenii să moară o dată, iar apoi judecata " (Evr : ) La cel de-al Doilea Sinod Constantinopol (Al V-lea Ecumenic) a fost condamnată ideea preexistenței sufletelor, precum și ideile "migrate" aferente reîncarnărilor multiple, inclusiv de la corpurile angelice la cele umane și invers L Tolstoi, Copilăria, cap (Lucrări adunate: În vol Vol S ) Arthur Schopenhauer, "Moartea și relația sa cu inviolabilitatea esenței noastre în sine" (în cartea sa: World as Will and Representation Supplements Minsk: Harvest, , p ) Iudaismul, creștinismul și islamul au, în general, o atitudine negativă față de doctrina transmigrării sufletelor, deși unele mișcări și secte mistice împărtășesc această credință: adepții Cabalei și Hasidismului, catarii și rozicrucienii, druzi și alauiți Secţiunea a V-a Teologia vieţii Cum poți să crezi că ceva care are un început nu are sfârșit? Grecii antici credeau că acest lucru este imposibil Ceea ce are un început trebuie să aibă și un sfârșit Potrivit lui Platon, " dacă ceea ce se mișcă în sine nu este altceva decât sufletul, rezultă în mod necesar că sufletul este nenăscut și nemuritor" Gânditorul creștin timpuriu Tertulian ( - - - d Hr ) răspunde la aceasta în tratatul său Despre suflet: "Noi, care am recunoscut că sufletul provine din suflarea lui Dumnezeu, ar trebui să-i atribuim un început Platon exclude acest lucru, argumentând că sufletul nu este nici născut, nici creat Noi, pe baza afirmației despre începutul său, învățăm că este atât născut, cât și creat În același timp, potrivit lui Tertulian, ea este nemuritoare Atunci apare întrebarea - ce fel de timp de înjumătățire este acesta: întotdeauna înainte, dar nu în urmă? Răspunsul la această întrebare se află în misterul creării lumii Dumnezeu a creat lumea din nimic Și Universul nostru, așa cum arată știința, a apărut și el la un anumit moment în timp, iar timpul însuși a apărut odată cu el Dar acest lucru nu anulează posibilitatea ca Universul să existe pentru totdeauna, cel puțin în înțelegerea eternității care ne este disponibilă nouă, ființe trecătoare Potrivit ideilor biblice, lumea creată de Dumnezeu are un început, dar nu are sfârșit Despre începutul lumii se spune chiar la începutul Bibliei: Gen : : "La început Dumnezeu a făcut cerurile și pământul" Despre infinitul lumii se spune chiar la sfârșitul Bibliei, în Apocalipsa lui Ioan Teologul: Lev Shestov (Kirkegaard și Dostoievski) a scris despre diferența dintre părerile antice și cele biblice despre moarte: "Unul dintre primii filozofi greci, Anaximandru, într-un pasaj care a supraviețuit după el, spune: "De unde nașterea lor a venit la individ ființe, de acolo, de necesitate, moartea le vine La momentul stabilit, ei sunt pedepsiți și primesc pedeapsă unul de la celălalt pentru răutatea lor "Acest gând al lui Anaximandru străbate toată filosofia antică: este considerată apariția lucrurilor unice, în principal, desigur, ființe vii și în principal oameni ca îndrăzneală nelegiuită, o justă pedeapsă pentru care este moartea și distrugerea lor Ideea de naștere și distrugere este punctul de plecare al filosofiei antice (repet, a stat ferm în fața fondatorilor religiilor și filozofiilor îndepărtate) Est) vrăjită, ea s-a oprit în fața unei nevoi fatale care a adus în lume o lege teribilă despre moarte, indisolubil legată de nașterea unei persoane și despre distrugere, așteptând tot ce a apărut și apare Platon, "Phaedrus", a (în cartea sa: Works: In vol T M : Thought, S ) Quintus Septimius Florența Tertulian Despre suflet / Per A Yu Bratukhina Sankt Petersburg: ed Oleg Abyshko, S Secţiunea a V-a Teologia vieţii "Și îngerul pe care l-am văzut stând pe mare și pe pământ și-a ridicat mâna la cer și a jurat pe Acela care trăiește în vecii vecilor, care a creat cerul și tot ce este în el, pământul și tot ce este în el, și marea și tot ce este în ea, ca să nu mai fie timp" (Apoc : , ) "Și al șaptelea înger a sunat din trâmbiță și s-au auzit glasuri puternice în cer, care ziceau: Împărăția lumii a devenit împărăția Domnului nostru și a Hristosului Său și va împărăți în vecii vecilor" (Apocalipsa : ) Din aceasta se poate înțelege că lumea este infinită, dar nu fără început în timp Însăși expresia "timpul nu va mai fi" este profund paradoxală, deoarece plasează eternitatea în timpul viitor, adică sfârșitul timpului are loc în timpul însuși În viziunea iudeo-creștină asupra lumii, eternitatea este tot mai mult revelată în timp Eternul este asimetric, vine cu fiecare act de creație "Creez totul nou" De fapt, creația înseamnă că tot ceea ce este etern are un început, intră în lumea unde nu a existat înainte și rămâne în ea pentru totdeauna Și pământul, și cerul, și apa și uscatul și tot ceea ce, conform Bibliei, alcătuiește universul Creația este o expansiune și o reînnoire constantă a ființei, de unde porunca "fiți rodnici și înmulțiți-vă și umpleți pământul" Aceasta este plinătatea nu numai în spațiu, ci și în timp, a cărei plenitudine cea mai înaltă formează eternitatea Nu tot ceea ce se naște este supus morții Sunt mai multe nașteri decât decese Mai mult născuți decât morți Sunt tot mai multe suflete care intră în existență, așa cum se poate observa din creșterea populației Pământului Ființa, așa cum este creată de Dumnezeu, poartă în sine un exces, apariția constantă a fără precedent Conceptul de transmigrare a sufletelor implică nu actul creării lor, ci transformarea, retopirea, circulația Dimpotrivă, conceptul de creație din nimic implică o adăugare calitativă a ceva nou, crearea de noi suflete și personalități care nu vor muri niciodată (cu excepția cazului în care ei înșiși aleg moartea) Gen : : "Şi Domnul Dumnezeu a făcut pe om din ţărâna pământului, i-a suflat în nări suflare de viaţă, şi omul a devenit un suflet viu" (vezi de asemenea Cor : ) Gen : - : "Și Domnul Dumnezeu i-a poruncit omului, zicând: Să mănânci din fiecare pom din grădină, dar să nu mănânci din pomul cunoașterii binelui și a răului, căci în ziua în care vei mânca din veţi muri prin moarte " (vezi şi Rom : ; : ) Omul, creat din praful pământului, are un început și chiar mai târziu decât alte făpturi (ultima, a șasea zi a creației) Dar el nu este sortit morții și poate alege viața veșnică Ceea ce este creat o dată este creat pentru totdeauna Omul (atât ca rasă, cât și ca individ) vine din timp și merge spre eternitate Acesta este planul inițial al lui Dumnezeu pentru om: născut - să nu moară Și prin retragere și întoarcere, Secţiunea a V-a Teologia vieţii prin Primul Om Adam și Dumnezeu-Omul Hristos, acest plan, deși întrerupt și amânat, este totuși împlinit Aceasta este imaginea progresivă a eternității în iudaism și creștinism Nu simetric, nu static, ci în creștere, victorios Numai Dumnezeu este fără început, dar lucrurile create, având un început, nu pot avea sfârșit "Iată, fac toate lucrurile noi", iar acest nou "nu va trece" În Crez se spune, de asemenea, despre a doua venire a lui Isus Hristos: "Și haitele celui ce vine cu slavă să judece vii și morți, Împărăția Lui nu va avea sfârșit " Începutul Împărăției este făcut referire la viitor, în care nu va mai avea sfârșit Vladimir Nabokov își începe cartea de memorii, Other Shores, cu această reflecție: "Leagănul se leagănă peste abis Înecând șoapta superstiției inspirate, bunul simț ne spune că viața nu este decât un decalaj de lumină slabă între două eternități perfect negre Nu există nicio diferență în întunericul lor, dar avem tendința de a privi în abisul pre-viață cu mai puțină confuzie decât în cel către care zburăm cu viteza de patru mii cinci sute de bătăi ale inimii pe oră Deși rațiunea, cu tendința ei spre simetrie, ne spune că două eternități la fel de impenetrabile se întind de ambele părți ale vieții, totuși ceva contrar bunului simț ne îndeamnă să tratăm eternitatea "după" diferit decât eternitatea "înainte"; vă faceți mai multe griji cu privire la rezultat, și nu cu privire la sursă, "de unde" și nu "de unde" Acesta este sentimentul de asimetrie creativă care adaugă mai mult decât ia Însăși asimetria timpului, a cărei săgeată este îndreptată din trecut către viitor, indică faptul că eternitatea, nefiind redusă la timp, în același timp poate crește cu timpul, adică să fie un proces dinamic și nu un nesfârșit continuarea sau o oprire completă a timpului Paul Tillich ajunge la o concluzie similară în teologia sa sistematică, al cărui ultim capitol este dedicat tocmai relației dintre etern și temporal " Eternitatea nu este nici identitate atemporală, nici schimbare permanentă (în forma în care are loc în procesul temporal) Timpul și schimbarea sunt prezente în adâncurile Vieții Eterne, dar sunt cuprinse în unitatea eternă a Vieții Divine Ne este greu să ne imaginăm o astfel de eternitate mobilă, pentru că în lumea noastră schimbarea este legată fără echivoc de timp, iar eternitatea, ca antiteză a timpului, de imuabilitate Dar imaginați-vă un trandafir care înflorește cu tot mai multe petale în creșterea durerii Tillich P Teologia sistematică: În vol Vol Cap V, III, V, Eternitatea și mișcarea timpului M ; Sankt Petersburg: Universitetskaya kniga, , p - Secţiunea a V-a Teologia vieţii mai multe dimensiuni și în același timp nu se estompează, petalele nu îi cad - trandafirul își realizează progresiv tot potențialul nelimitat de înflorire În același mod, o persoană dobândește capacitatea de întrupare infinită, dezvăluirea tuturor puterilor sale spirituale și creatoare - și, în același timp, nu se îmbolnăvește, nu îmbătrânește, nu moare Eternitatea este, după cuvintele lui E Baratynsky, o țară "Unde moștenesc un izvor neurgător, Unde nu voi observa nimicirea urmelor, Unde la umbra dulce a stejarilor care nu se stinge, Lângă pâraiele care nu se stinge, sunt umbră, sfântă pentru mine, întâlnire " Rețineți că și aici eternitatea este concepută la timpul viitor, nu așa cum este dat, ci așa cum se aștepta În principiu, este posibilă și viziunea inversă a eternității: ca timp precedent Slavoj Žižek discută acest paradox cu referire la Sistemul epocilor lumii a lui Schelling: "Ce înseamnă întruparea lui Dumnezeu în figura lui Hristos, trecerea lui din eternitate la realitatea noastră temporală PENTRU ÎNȘI DUMNEZEU? Dacă ceea ce nouă, muritorilor, ni se pare coborârea lui Dumnezeu către noi, din punctul de vedere al lui Dumnezeu însuși, este ascensiunea lui? Ce se întâmplă dacă - așa cum a sugerat Schelling - eternitatea este MAI MAI MULTĂ decât temporalitatea? Ce se întâmplă dacă eternitatea este un tărâm steril, neputincios, lipsit de viață al potențialităților pure care, pentru a se actualiza pe deplin, trebuie să treacă prin existența temporală? De obicei se spune că timpul este o închisoare fără speranță ("nimeni nu poate ieși din timpul său ) și că toată filozofia și religia se învârt în jurul unicului scop de a ieși din închisoarea timpului în eternitate Dar ce se întâmplă dacă, așa cum a sugerat Schelling, eternitatea este o închisoare fără speranță, o cameră sufocantă și doar o cădere în timp face ca experiența unei persoane să fie deschisă? Eternitatea este percepută într-un astfel de concept ca o simplă identitate, imobilitate și timpul ca o descoperire în libertate Asimetria eternității se realizează prin faptul că ea trece din viitor în trecut: a fost, dar nu va fi Evident, o astfel de interpretare contrazice direct cuvintele din Apocalipsa lui Ioan Teologul că nu va mai fi timp Chiar și presupunând că timpul a fost precedat de o stare pre-temporală, ar merita să-l distingem de post-temporal Primul nu este atât eternitatea, cât nemurirea, deoarece ea Zizek S Păpușă și pitic Creștinismul între erezie și răzvrătire M : Europa, S Secţiunea a V-a Teologia vieţii "steril și lipsit de viață" Timpul izbucnește în această mutilare pentru a o umple treptat de sine, a o transforma într-o eternitate vie, în creștere, plină de sens, care nu mai este supusă corupției și decăderii pe care le aduce timpul însuși Între pretemporal și posttemporal, există o dublă negație Timpul se sparge în odihna moartă, aduce viață - dar această viață însăși este încă supusă morții, apoi timpul însuși este negat, înțepătura morții izbucnește din el Eternitatea este viață, a cunoaște nașterea, dar a nu cunoaște moartea Deci, putem schița mai multe modele ale relației dintre eternitate și timp: Eternitatea Infinitate cantitativă de timp care vine, trece și nu are sfârșit, ca o serie de numere naturale În același timp, nu eternitatea, în contrast cu timpul, se afirmă, ci eternitatea și infinitatea timpului însuși Teoria lui Nietzsche despre "eterna întoarcere" se încadrează și ea într-un număr de astfel de idei, care presupune repetarea acelorași elemente ale universului finit datorită infinitității timpului însuși Pretemporalitatea Eternitatea precede timpul ca zonă a potențialităților pure, a cărei realizare începe cursul timpului, deja de neoprit și nesfârșit Acesta este conceptul lui Schelling, susținut de Zizek Acolo unde există viață, trebuie să existe timp, cu toate nașterile și moartea lui Timpul este mai înalt, mai semnificativ decât eternitatea goală Atemporalitate Oprirea timpului, căderea din timp, infinitul momentului Nu există nicio schimbare de momente, nici o direcție "de la la ", nicio mișcare din trecut în viitor Așa este visul Faustului lui Goethe: "Oprește-te, o clipă, ești frumoasă" Eternitatea se afirmă ca fiind statică spre deosebire de dinamica timpului, de fapt, ca unul dintre momentele timpului înghețat pentru totdeauna Tot timpul Reversibilitatea timpului, capacitatea de a se mișca la nesfârșit prin el în orice direcție Aceasta este povestea poveștilor de călătorie în timp În acest caz, apar multe paradoxuri (de exemplu, impactul viitorului asupra trecutului, care, la rândul său, schimbă viitorul; un descendent își poate distruge strămoșul și, ca urmare, să dispară el însuși) Dar în această proiecție nu se afirmă eternitatea în sine, ci meta-timp sau chiar un set infinit de meta-timpuri (timp- , timp- etc ), care permit trecerea de la un nivel la altul În cele din urmă, al cincilea model, care, de fapt, relevă diferența calitativă dintre eternitate și timp și prezența în el a unui vector creativ care păstrează asimetria "înainte" și "după": Secţiunea a V-a Teologia vieţii Orele suplimentare Timpul se dezvoltă în eternitate, care ea însăși este schimbătoare, mobilă, capabilă de dezvoltare Într-o astfel de eternitate, timpul își oprește curgerea, dar viața nu se oprește - dimpotrivă, își depășește mortalitatea și temporalitatea Aceasta nu este o eternitate abstractă de identitate și pace, nu poate fi separată, ca un recipient gol fără fund, de ceea ce se întâmplă în ea Aceasta nu este doar eternitatea, ci viața veșnică - și, prin urmare, veșnicia vie Este vorba despre o astfel de creștere, sosire, deschisă către eternitatea viitoare, încât se spune că "timpul nu va mai fi" "Și am văzut că a fost bine " Creatorul Creatorului Spre binecuvântata amintire a filosofului Aron Katsenelinbogen ( - ) Faptul că eternitatea nu exclude variabilitatea și că aceasta din urmă se referă nu numai la creație, ci și la Creatorul însuși, este confirmat de relatarea biblică despre crearea lumii În descrierea celor șase zile ale creației se repetă adesea formula enigmatică: "Și Dumnezeu a văzut că este bine" "Și Dumnezeu a zis: Să fie lumină Și era lumină Și Dumnezeu a văzut lumina că este bună; și Dumnezeu a despărțit lumina de întuneric" (Geneza : - ) Și Dumnezeu a numit cerul întinderii Și a văzut Dumnezeu că este bine" ( : ) "Și Dumnezeu a numit pământul uscat și adunarea apelor a numit-o mări Și a văzut Dumnezeu că este bine" ( : ) "Și pământul a adus vegetație, iarbă Și a văzut Dumnezeu că este bine" ( : ) "Și Dumnezeu a făcut două lumini mari Și a văzut Dumnezeu că este bine" ( : , ) "Și a făcut Dumnezeu pești mari Și a văzut Dumnezeu că este bun" ( : ) "Și Dumnezeu a creat fiarele pământului Și a văzut Dumnezeu că este bine" ( : ) "Și a văzut Dumnezeu tot ce făcuse și iată că era foarte bun" ( : ) În descrierea celor șase zile ale creației, acest motiv se repetă de opt ori Însuși procesul de creare a lumii, așa cum spune, se împarte în trei etape: "Dumnezeu a spus", "Dumnezeu a creat", "Dumnezeu a văzut că este bine" (în continuare, este evidențiat de mine peste tot - M E ) Această manifestare a trinității lui Dumnezeu a ocolit anterior, după cunoștințele mele, atenția interpreților Bibliei Manifestarea este cu atât mai semnificativă cu cât se referă chiar la începutul Genezei De exemplu, prima zi a creației: lumină și întuneric Secţiunea a V-a Teologia vieţii " Și Dumnezeu a zis: Să fie lumină Și era lumină Și Dumnezeu a văzut că lumina este bună și Dumnezeu a despărțit lumina de întuneric " Ziua a Creației: Animalele și Omul " Și Dumnezeu a zis: "Să dea pământul viețuitoare după soiul ei, vite și târâtoare și fiare ale pământului după soiul lor Și așa a devenit Și Dumnezeu a creat fiarele pământului după soiul lor și vitele după soiul lor și orice târâtor de pe pământ după felul lor Și Dumnezeu a văzut că este bine Și Dumnezeu a spus: Să facem om după chipul [și] după asemănarea noastră Și Dumnezeu a creat pe om după chipul Său, după chipul lui Dumnezeu l-a creat; bărbat și femeie le-a creat Și Dumnezeu a văzut tot ce făcuse și iată că era foarte bun " În întreaga secvență a creației lumii, același model se repetă: A spus A creat (a creat și a devenit așa ) Am văzut că e bine Această trinitate este profund naturală Dumnezeu nu doar creează lumea, ci mai întâi o "pronunță", o concepe într-un cuvânt, apoi întruchipează cuvântul, creează conform celor spuse Ce se află în decalajul dintre cuvânt și creație, nu ne este dat să știm, dar este evident: între ele nu există o predestinare directă De aici și necesitatea unei a treia vederi Dumnezeu se uită la ceea ce s-a întâmplat ca rezultat al creației, dacă ceea ce a fost creat coincide cu intenția întruchipată în cuvânt Faptul că opera creației este apoi evaluată de Creatorul însuși mărturisește imprevizibilitatea rezultatului ei, libertatea inerentă însuși actului de creație Se spune o faptă, se creează alta și se vede o a treia: între ei nu există identitate Interpretarea teologică a celor șase zile atât în tradiția evreiască, cât și în cea creștină tinde să eludeze această revelație a libertății în inima creației "Și Dumnezeu a văzut că este bine" este cel mai adesea interpretat fie teleologic, fie pedagogic Din punct de vedere teleologic, această concluzie a zilelor creației este menită să sublinieze scopul lor final - ca ceea ce a fost creat "să se potrivească scopului său de a servi ca loc de locuire umană" Interpretarea începutului Cărții Genezei ca dovadă a libertății Creatorului și a indeterminismului creației mi-a fost îndemnată într-o conversație orală de profesorul Aron Katsenelinbogen, pentru care îi sunt profund recunoscător Secţiunea a V-a Teologia vieţii Aceste cuvinte sunt interpretate aproximativ în același mod de comentatorul rus al Vechiului Testament D V Shchedrovitsky: "Fiecare etapă a creației se încheie cu cuvintele "Și Dumnezeu a văzut că este bine" Cuvântul ebraic , "bun" (slava "bun-ro" se întoarce la același principiu fundamental: tov / tob / dab trec unul în celălalt), înseamnă armonie, perfecțiune, utilitate și binefacere Prin bunătate (" aceasta este bine") aceasta se referă la adecvarea Pământului pentru locuirea viitoare a ființelor vii pe el Rămâne, totuși, neclar de ce această bunătate ar trebui specificată în mod specific după fiecare act al creației, dacă scopul ei este predeterminat de atotștiința și atotbunătatea Creatorului, care cunoaște dinainte rezultatul creației Și încă o întrebare: din ce rezultă că adecvarea Pământului pentru locuirea ființelor vii acționează ca cel mai înalt criteriu de autoevaluare a Creatorului? Mai mult decât atât, la sfârșitul celei de-a șasea zile, când au fost create toate ființele vii și omul însuși, pentru al cărui folos a fost pregătit pământul, sună această formulă de aprobare de sine, de bucurie de sine a Creatorului și pentru prima dată - cu epitetul de întărire: "Și a văzut Dumnezeu tot ce făcuse și iată că era foarte bun" ( : ) Ar trebui să presupunem că atât ființele vii, cât și omul sunt acum recunoscute ca fiind apte pentru implementarea unor obiective ulterioare ale creației, despre care nu se raportează nimic mai mult? Potrivit unui alt mod de interpretare, "și Dumnezeu a văzut că este bine" este caracterizat ca un dispozitiv retoric sau pedagogic care nu lămurește nimic esențial în actele creației, ci aduce utilitatea și frumusețea sa minții imperfecte umane Mesajul pe care Dumnezeu îl aprobă pentru creația sa este văzut ca o "indulgență de vorbire", astfel încât adevărul divin poate fi digerat convenabil într-o formă "umană" Iată interpretarea lui Ioan Gură de Aur: "După cuvintele: să fie lumină și să fie lumină, se adaugă; și Dumnezeu a văzut lumină, ca bună Uite, iubiților, ce condescendență de vorbire este și aici Oare Dumnezeu nu știa într-adevăr că era bun înainte de apariția luminii, dar abia după apariția lui vederea lui i-a arătat Creatorului frumusețea creatului? Pentateuh și Haftarot Text ebraic cu traducere rusă și comentariu clasic "Sonchino" Comentariul a fost întocmit de Dr J Hertz, Rabin-Șef al Imperiului Britanic (M : Bridges of Culture, ; Ierusalim: Gesharim, , p ) Shchedrovitsky DV Introducere în Vechiul Testament Pentateuhul lui Moise: În vol Ed al -lea, rev si suplimentare T M : Terevinf, S Secţiunea a V-a Teologia vieţii Ce persoană inteligentă poate spune asta? Dacă chiar și o persoană angajată în orice fel de artă, înainte de a-și termina lucrarea, înainte de a o procesa, știe pentru ce este utilă această lucrare, atunci cu atât mai mult Creatorul universului, care a adus totul din inexistență în fiind prin cuvânt, știa încă dinainte de crearea lumii că este bine De ce a folosit (Moise) o astfel de expresie? Condescendent la obiceiul omenesc, binecuvântatul profet vorbește la fel ca oamenii, făcând ceva cu multă grijă și, după ce și-au terminat munca, deja după încercare, rostește laudă pentru lucrările lor; tot asa, Dumnezeiasca Scriptura, condescendenta aici fata de slabiciunea auzului nostru, spune " Există o oarecare contradicție în această interpretare Chiar dacă maestrul știe dinainte ce fel de lucrare va ieși din mâinile sale, atunci cu atât mai mult Creatorul Totului știe despre ea Care este, deci, diferența dintre Dumnezeu și un artizan și de ce este necesar să "condescendem față de obiceiurile umane" în explicarea acțiunilor lui Dumnezeu, dacă Dumnezeu însuși acționează ca Maestrul Suprem? O astfel de interpretare se contrazice de două ori, prezentându-L pe Dumnezeu ca om și făcând astfel inexplicabilă umanizarea biblică a lui Dumnezeu ca doar un dispozitiv condiționat de "indulgență" Dar dacă citim în revelație ceea ce este cu adevărat revelat în ea și nu ne este ascuns sub pretextul "indulgenței", atunci mesajul rezultatului imprevizibil al creației apare clar și fără ambiguitate Dumnezeu își vede creația și o găsește "bună" - aceasta este bucuria neașteptată a creativității libere Rezultatul doar în ultimă analiză coincide cu proiectul, între ele se plasează imprevizibilitatea actului creativ Dumnezeu însuși, parcă, este surprins de ceea ce a fost creat, acționează ca martor și martor ocular al lucrării sale, corelează "ceea ce a văzut" cu ceea ce "a spus" "Bine" înseamnă o măsură a perfecțiunii creației în raport cu măsura libertății ei: "s-a dovedit", "s-a întâmplat" într-o anumită independență față de Creator și apoi a fost aprobată de el deja în măsura separatității, a independenței sale , la o distanță de o privire de evaluare Această trinitate a lumii-creație: un proiect - o acțiune - un rezultat, sau un cuvânt - o faptă - o privire - anticipează deja acea trei personalitate a lui Dumnezeu, care a fost revelată mai târziu în doctrina creștină Mai mult, există trei ipostaze: Dumnezeu Creatorul, Fiul-Cuvânt și Duhul-Mângâietorul (cel care mângâie, adică spune "bine"), fiind nedespărțiți, în același timp liberi unul față de celălalt, ireductibili reciproc și ireductibil, care și explică trinitatea însuși procesul de creație Mai mult, natura tripartită explică mobilitatea, "procesualitatea" a Ioan Gură de Aur Creații alese Convorbiri despre Cartea Genezei T M : Editura Departamentul Patriarhiei Moscovei, S Secţiunea a V-a Teologia vieţii Creatorul, dinamica relației dintre ipostazele sale: el se re-creează și de aceea creează o lume în afara lui Cât de profundă și arhetipală este arhetipal această schemă trinitaria a actului creator, este dovedit de faptul că a fost reprodusă ulterior de multe ori în cultura seculară, mai ales în ideologiile modelate după teologii De exemplu, poezia lui Maiakovski "Bine!" în titlul și refrenul ultimei mișcări, folosește conștient sau inconștient aceeași formulă biblică - "și a văzut că era bine" Revoluția este crearea unei lumi noi, care "a reușit", a devenit faimă după cuvântul și fapta fondatorilor - teoreticieni și practicanți ai comunismului Acum, el este supus evaluării și certificării de către poet însuși ca "a treia ipostază" a acestei zeități "comunale": eu Globul aproape că a făcut înconjurul lumii întregi - și viața este bună și este bine să trăiești Și în bucha noastră, luptă, exuberată, e și mai bine "Bine" și "mai bine" sună aici imn, căci poetul compune cuvinte pentru o nouă "liturghie" spre gloria revoluției ca creație a unei lumi noi Principalul lucru în această parte finală este aspectul mândru de proprietar al poetului: el verifică lumea din jurul său cu "preceptele" - și certifică: "bine!" "Cerul este deasupra mea Mătase albastră! Nu a fost niciodată atât de bine!" Cuvântul lui Marx este opera lui Lenin - și, în cele din urmă, punctul de vedere și mărturia lui Maiakovski însuși, ca martor ocular al cuvântului întruchipat Un "bun!" triumfător! a devenit refrenul întregii ideologii sovietice și detașamentul său avansat "cântător" Luați în considerare cel mai popular cântec al anilor (muzică de I O Dunaevsky, versuri de V G Shmidhof), unde "binele" nu numai că rezumă ceea ce s-a făcut, ci servește și ca un stimulent pentru crearea ulterioară a unei lumi noi - "Fii gata!": O, e bine să trăiești în Țara Sovietică! O, e bine să fii o țară iubită! Eh, e bine să fii de folos țării, Poartă cravată roșie cu mândrie! Secţiunea a V-a Teologia vieţii capitolul copacul Vieții Acest capitol tratează trei cărți biblice care vorbesc despre căile de întoarcere a omului la Pomul Vieții: Cartea lui Iov, Cartea Eclesiastului și Cântarea Cântărilor Aceasta este ordinea nu numai a urmăririi lor în Biblie, ci și a creșterii înțelesului: suferința celor drepți, în fața cărora Dumnezeu descoperă frumusețea cosmosului dincolo de bine și de rău; langoarea spirituală a unui înțelept care, în spatele forfotei zilnice a deșertăciunilor, înțelege binele unei vieți sfințite prin credință; și iubirea, care transformă universul și îi redă demnitatea pierdută a paradisului Poezia spațială Teologia Cărții lui Iov Citind și recitind Cartea lui Iov, minunându-se de detaliile ei, cineva ajunge involuntar într-o fundătură înaintea principalului lucru din ea: ce rezoluție dă Dumnezeu însuși întrebărilor ei frenetice, nedumeririlor ei de foc, al căror glas răsună în ultimul capitole? Disputa este dacă Dumnezeu este drept, dacă pedepsele pe care o persoană le primește în timpul vieții corespund păcatelor sale De ce prosperă cei nedrepți și suferă cei drepți? Care este sensul și justificarea răului? În această dispută, pe de o parte este Iov, care vrea să-l dea în judecată pe Dumnezeu pentru nenorocirile sale; pe de altă parte, prietenii lui Iov, asigurându-l de toată bunătatea lui Dumnezeu și de înțelepciunea de neînțeles a tuturor căilor Sale Iată ce spune Iov, lovit de lepră, lipsit de copii și de proprietate: Măsurând pământul cu un pas hotărâtor, Amintindu-ne cu fermitate de preceptele părinților, Cunoașteți un singur răspuns - salutările noastre de luptă: Fiți gata! Fii pregătit! Fii pregătit! Fiți gata întotdeauna și în orice Fiți pregătiți pentru zi și noapte! Cu cât mergem mai îndrăzneț spre scopul nostru, cu atât mai repede vom ajunge la victorie! Aici sunt reproduse motivele cheie ale Bibliei - și mai ales începutul Cărții Genezei: "e bine", "să trăiești", "pământ", "legăminte", "noapte și zi", și cel mai important - "să trăiești" fii" în modul imperativ: "fi" Secţiunea a V-a Teologia vieţii "De ce m-ai făcut potrivnic pentru Tine Însuți, încât am devenit o povară pentru mine?" ( : ) "Aș vrea să vorbesc cu Cel Atotputernic și aș vrea să concurez cu Dumnezeu" ( : ) "Iată, strig:" insultă!" Și nimeni nu ascultă; Plâng și nu este judecată" ( : ) "De ce trăiesc cei fără de lege, ajung la bătrânețe și se întăresc în putere?" ( : ) "În cetate, oamenii geme și sufletul celor uciși strigă și Dumnezeu nu o interzice" ( : ) "Te chem și Tu nu mă asculți, eu stau și Tu doar mă privești Ai devenit crud cu mine; cu mâna tare te lupți împotriva mea" ( : - ) "Oh, dacă m-ar asculta cineva! Aceasta este dorința mea ca Atotputernicul să-mi răspundă și ca ocrotitorul meu să facă mărturie" ( : ) Iată ce spun prietenii, parcă l-ar apăra pe Dumnezeu de atacurile lui Iov: "Amintiți-vă, deci, a pierit vreun nevinovat și unde au fost dezrădăcinați cei drepți?" (Elifaz : ) "Perturnează Dumnezeu judecata, iar Atotputernicul transformă adevărul? Dacă ești curat și neprihănit, atunci El va sta acum peste tine și va liniști locuința neprihănirii tale" (Bildad, : , ) " El cunoaște oameni înșelători și vede nelegiuirea și îl va lăsa fără atenție?" (Sofar, : ) "De ce îți întorci spiritul împotriva lui Dumnezeu și rostești astfel de cuvinte cu gura ta? Ce este un bărbat pentru a fi curat și pentru ca cel născut dintr-o femeie să fie neprihănit? (Elifaz : - ) "Cel rău se chinuie în toate zilele sale Zgomot de groază în urechile lui; în mijlocul lumii vine peste el un nimicitor" (Elifaz : - ) "Da, lumina celui fărădelege se va stinge Ororile îl vor îngrozi din toate părțile " (Bildad, : , ) "Nu știți că de la început bucuria celor fără de lege este de scurtă durată, iar bucuria unui ipocrit este de moment?" (Sofar : - ) "Nu poate exista nedreptate la Dumnezeu sau nedreptate la Atotputernicul Căci El se poartă cu un om după faptele omului și îi răsplătește după căile omului" (Elihu : - ) Iov le răspunde prietenilor săi: "Sunt curat, fără cusur, sunt nevinovat și nu este nedreptate în mine; dar El a găsit o acuzație împotriva mea și mă consideră potrivnicul Său " ( : - ) " "Am dreptate, dar Dumnezeu m-a lipsit de judecată Ar trebui să mint despre adevărul meu? " " nu are nici un folos pentru omul să-I placă lui Dumnezeu"" ( : , , ) Așadar, Iov îi reproșează lui Dumnezeu nedreptate, în primul rând, personal lui, Iov, iar prietenii îl apără pe Dumnezeu, vorbind ca în numele Lui (" Îți voi arăta că mai am ceva de spus pentru Dumnezeu" - Elihu , : ), afirmând atotbunătatea lui Dumnezeu, care pedepsește întotdeauna pe cei vii și întărește pe cei nevinovați Ei nu îngăduie ideea că Iov ar putea fi pedepsit nemeritat - trebuie să aibă păcate pe care nu vrea să le recunoască nici măcar pentru el însuși Dumnezeu lucrează conform legii, toate manifestările căreia sunt vizibile la om Secţiunea a V-a Teologia vieţii viața: răufăcătorii sunt mânați de oameni și de propria lor frică, virtutea este încununată cu o recompensă Ar trebui să fie așa - și ei închid ochii la faptul că realitatea se retrage de la o astfel de obligație Iov le răspunde: " sunteţi bârfitori de minciuni; toți sunteți doctori aiurea" ( : ) Inutil, pentru că se consolează cu minciuni: "Nu i-ați întrebat pe călători și nu sunteți familiarizați cu observațiile lor, că în ziua morții ticălosul este cruțat, în ziua mâniei este dat deoparte? cine îl va răsplăti pentru ceea ce a făcut? ( , - ) Dacă Dumnezeu este atotbun și drept, așa cum asigură Elifaz, Bildad și Țofar, atunci de ce L-a pedepsit pe Iov, care este cu frică de Dumnezeu și fără vină? "De ce trăiesc cei fără de lege, ajung la bătrânețe Își petrec zilele în fericire și coboară instantaneu în lumea interlopă Între timp, ei îi spun lui Dumnezeu: "Depărtează-te de noi; nu vrem să știm căile voastre! Care este Atotputernicul pe care trebuie să-I slujim? și la ce folosește să apelezi la El?" Vedeți, fericirea lor nu este din mâinile lor Veți spune: "Dumnezeu își mântuiește nenorocirea pentru copiii săi " - Să-l răsplătească însuși, astfel încât știe Să-i vadă ochii nenorocirea și să bea din mânia Celui Atotputernic, căci ce grijă are de casa lui după el, când s-a terminat numărul lunilor lui? ( : , - , - ) Și dintr-o furtună bruscă, ca un tunet, se aude glasul lui Dumnezeu, răspunzând lui Iov S-ar părea că aici se va rezolva disputa despre dreptate, se va explica legea, conform căreia Dumnezeu este atotbun și atotputernic - și, totuși, rămâne un loc în lume pentru triumful celor nedrepți și suferinta celor fara vina Se poate închipui că adevărul lui Iov și adevărul consilierilor săi vor fi legate între ele, dezbaterea părților se va rezolva după regulile dialecticii La prima lectură, răspunsul lui Dumnezeu la Iov poate fi nedumerit și chiar dezamăgitor Se pare că nu există niciun ecou al disputei tensionate care a clocotit în capitolele precedente Dumnezeu a vorbit despre ceva complet diferit Problema morală nu este doar lăsată nerezolvată, ci pur și simplu nu este menționată Discursul lui Dumnezeu, care încheie de versete (capitolele - ), nu folosește niciodată unul dintre acele concepte etice care abundă în vorbirea lui Iov și a prietenilor săi - "drepți", "răi", "nevinovat", "nelegiuit", "Dumnezeu" -frică", "corect", "ticălos", "păcat", "vinovăție", "seducție", "pedeapsă", etc Nu există astfel de cuvinte în lexicul ultimelor capitole Dar Dumnezeu vorbește ca un naturalist El descrie minunata diversitate a lumii naturale, pe care a creat-o și pe care o comandă Ca răspuns la chemarea lui Iov de a-și sublinia păcatul, Dumnezeu întreabă: Secţiunea a V-a Teologia vieţii "Știți când naște caprele sălbatice pe stânci și ați observat nașterea cerbului? Se îndoaie, dându-și copii, aruncându-și poverile Ai dat aripi frumoase păunului și penelor și jos struțului? Ai dat calului putere și i-ai îmbrăcat gâtul cu coama? Îl poți speria ca pe o lăcustă? Adulmecarea nărilor lui este o groază! La sunetul unei trâmbițe scoate un glas: "gu! gu!" Și de departe miroase a bătăliei, a vocilor puternice ale conducătorilor și a strigătului "( : - , , - , ) Ce minuni ale naturii nu sunt descrise în aceste capitole - aceasta este, de fapt, o enciclopedie extrem de comprimată a cosmosului și a lumii animale! Capitolul enumeră elementele planetare și fenomenele atmosferice: pământ, mare, stele, zori, zăpadă și grindină, pâraie, ploaie, rouă, gheață, brumă, nori, praf etc La sfârșitul secolului și în al -lea la capul - animale cu toate semnele și obiceiurile lor caracteristice: lei, corbi, capre sălbatice, măgari și onagri, un inorog, un păun, un struț, un cal, un șoim, un vultur În cele din urmă, capitolele și sunt dedicate unei descrieri detaliate a monștrilor grozavi și magnifici - "leviatanul" și "behemothul", care este "vârful căilor lui Dumnezeu": "Își întoarce coada ca un cedru; tendințele coapselor lui sunt împletite" etc ( de versuri) Doar dinții leviatanului sunt descriși în patru versete: "Unul se atinge de celălalt, astfel încât nici măcar aerul să nu treacă între ei" Ce legătură au toate aceste mai mici detalii "naturaliste" cu întrebările esențiale pe care le-a pus Iov și la care prietenii săi au răspuns la fel de esențial, cu venerație spirituală? Într-adevăr, Dumnezeu arată ca un copil naiv în comparație cu acești înțelepți Ei întreabă ce este bine și rău, de ce cei nelegiuiți sunt fericiți și cei nevinovați piere, iar El le descrie cu încântare copilărească ordinea vieții universale, lăudându-se cu puterea Lui și cunoașterea oricărui fleac neînsemnat Este indicativ faptul că Dumnezeu povestește doar despre fenomenele naturii, fără a se transmite niciodată omului, adică problemelor morale pe care omul le pune și le oferă lui Dumnezeu spre rezolvare Dumnezeu își afirmă atotputernicia, dar parcă nu-i pasă de toată bunătatea, de problema binelui și a răului Nu este un moralist, ci un naturalist Adevărat, răspunsul direct al lui Dumnezeu la Iov este văzut uneori în versetele - din capitolul : "Unde este calea spre locuința luminii și unde este locul întunericului? Tu, desigur, ai ajuns la granițele ei și cunoști potecile către casa ei Știi asta pentru că te-ai născut deja atunci, iar numărul zilelor tale este foarte mare De aici rezultă că pedeapsa s-a abătut pe Iov pentru unele păcate din existențele sale trecute, uitate, când a ajuns chiar la granițele întunericului - sufletul său s-a născut cu mult înaintea lui și a reușit să dobândească acea experiență a păcatului, pentru care plătește Această interpretare este oferită de un comentator modern al Bibliei Secţiunea a V-a Teologia vieţii D Shchedrovitsky Dar aceste trei versete sunt singure în ultimele capitole și nu explică în niciun fel abundența uluitoare a tot felul de excursii de istorie naturală Cel mai important, majoritatea traducerilor autorizate ale Bibliei (de exemplu, engleza standard - "The King James Bible", - și cele protestante moderne) pun semne de întrebare în acele propoziții pe care D Shchedrovitsky le interpretează drept afirmative Apoi, încadrându-se în intonația interogativă a întregii discursuri anterioare și ulterioare a lui Dumnezeu, aceste propoziții indică ironia profundă care sună în cuvintele lui Dumnezeu despre atotștiința umană imaginară: "Desigur, ai ajuns la granițele [întunericului] ei și cunoști cărările către casa ei? Știi asta pentru că te-ai născut deja atunci sau [pentru că] numărul zilelor tale este foarte mare? Conform interpretării Sf Grigore cel Mare, sensul acestor cuvinte este: "Știați atunci [când s-a ridicat locuința luminii și locul întunericului] că urmați să vă nașteți și știați numărul zilelor care vă vor avea înainte?" Dar chiar dacă, cu o întindere puternică, și admit că aceste trei versete explică vinovăția lui Iov prin karma lui grea, păcatul ereditar al sufletului în reîncarnările sale , ele nu explică cum penele unui struț și fălcile un leviatan are de-a face cu problema morală a vinovăţiei Părerea că aceste trei versete conțin soluția întregii cărți, iar versetele rămase ( ) par a ascunde această soluție celor neinițiați, exagerează în mod clar ezoterismul Bibliei, asemănând-o cu un fel de carte ocultă "Un lucru este cert: că Iov s-a născut deja înainte de a se crea în viața sa actuală și că în acea existență îndelungată a "atins limitele întunericului", adică a comis păcate grave, ca pedeapsă pentru care acum a căzut asupra lui o pedeapsă dreaptă "(Shchedrovitsky D Conversații despre cartea lui Iov M : Oklik, P ) Deci, prietenii lui Iov au dreptate, el și-a meritat pedeapsa " Adevărul cuvintelor lui Zofar a devenit clar " (ibid , pp - ) Dar de ce, atunci, se aprinde mânia lui Dumnezeu împotriva lui Ţofar şi a prietenilor săi pentru că "nu au vorbit atât de bine despre Mine ca robul meu Iov" ( : )? Și chiar disputa despre Iov și neprihănirea lui a început de Satana, așa cum va fi discutat mai târziu? Înțelepciunea Să participăm la: Iov, Părinții și Vechiul Testament Compilat și editat de Johanna Manley Menlo Park (California): Monastery Books, , p Acest compendiu cel mai complet al interpretărilor patristice ale Cărţii lui Iov nu oferă altă interpretare a acestor versete decât o indicaţie a limitărilor cunoaşterii umane Ideea reîncarnării sufletelor, potrivit lui D Shchedrovitsky, este în Biblie: "Conform scripturilor atât din Vechiul, cât și din Noul Testament, o persoană se naște pe pământ nu o singură dată, ci până când își împlinește destinul , pentru care este trimis; până când va ispăși răul făcut înainte de "(op cit p ) Secţiunea a V-a Teologia vieţii Cel mai evident lucru despre răspunsul lui Dumnezeu la Iov este importanța neîndoielnică a detaliilor lumii create Fiecare dintre ele conține prezența lui Dumnezeu, puterea și gândul Lui Cum se poate înțelege providența lui Dumnezeu, referitor la om, dacă nu înțelege "cine scoate picături de rouă" ( : ) sau "cum să numere norii cu înțelepciunea lor și să țină vasele cerului" ( ) : ) Poate o persoană să raționeze despre Creator dacă nu știe să înțeleagă cele mai mici creații ale Sale? Gândul și puterea lui Dumnezeu se află în cal, în fiecare mușchi și tendon al acestuia; Înțelepciunea lui Dumnezeu guvernează întregul univers, care poate fi înțeles doar prin particule Acolo unde încep afirmațiile despre Dumnezeu în general, ele se transformă în minciuni De aceea, prietenii lui Iov, care afirmă atotbunătatea lui Dumnezeu, greșesc și mai mult decât Iov, în ochii lui Dumnezeu însuși, Care în ultimul capitol îi spune lui Elifaz: " Mânia mea arde împotriva ta și împotriva celor doi prieteni ai tăi, pentru că ai vorbit despre Eu nu sunt la fel de credincios ca robul meu Iov" ( : ) Iov a avut dreptate când s-a certat cu prietenii, cel puțin prin faptul că nu a vorbit despre Dumnezeu ca despre cineva faimos, a cărui lege este evident atot-bună și neschimbată, ci a vrut să vorbească cu Dumnezeu însuși despre cazul său individual Aceștia au descris regulile după care operează Dumnezeu, iar Iov I-a prezentat o excepție, soarta lui Iov strigă despre nedreptate, despre faptul că nu există reguli în lume, nu pentru că nu există Dumnezeu, ci pentru că există un Dumnezeu Acest lucru l-a atras pe Dumnezeu la Iov - nu numai curăția și frica lui de Dumnezeu, în timp ce a trăit în mulțumire, ci și parțialitate, dorința de a vorbi despre sine în nenorocire - cu Dumnezeu, și nu despre Dumnezeu, așa cum fac prietenii săi Trei poziții, trei concepte teologice apar în Cartea lui Iov Prima este, în mod condiționat, teologia dogmatică, conform căreia Dumnezeu este atotputernic și atotbun, răsplătește binele și pedepsește răul, iar această lege morală funcționează invariabil în univers Aceasta este teologia prietenilor lui Iov Cealaltă este teologia existențială a lui Iov, care recunoaște atotputernicia lui Dumnezeu, dar pune sub semnul întrebării atotputernicia Lui Căile lui Dumnezeu și ale omului sunt incomensurabile și, așa cum omul nu poate înțelege căile lui Dumnezeu, tot așa Dumnezeu îl lasă pe om singur pe cărările vieții Iov nu știe nimic despre Dumnezeu, dar vrea să știe despre sine de la Dumnezeu însuși Și pentru a respinge prietenii lui Iov, care cred că o persoană nu poate da în judecată pe Dumnezeu, Dumnezeu însuși apare la judecata lui Iov, confirmând astfel corectitudinea lui Adevărul despre Individ și Singur, strigătul disperat al lui Iov împotriva prudenței prietenilor săi a stat la baza celor mai faimoase interpretări filozofice ale acestei cărți Pentru Soren Kierkegaard, Iov este un exemplu de "privat Secţiunea a V-a Teologia vieţii gânditor", al cărui destin personal îl îndepărtează de căile rațiunii universale, "hegeliane" Pierzând brusc "totul", rămas cu "existență fără esență", el, în fața absurdului, încearcă prin credință să găsească ceea ce mintea îi refuză "În loc să apeleze la celebrul Professor publicus ordinaris (adică Hegel - M E ), prietenul meu (însuși Kierkegaard - M E ) aleargă la un gânditor privat, Iov O, binefăcător de neuitat, mucenic Iov! Pot să mă alătur? Pot fi cu tine? Nu mă respinge " După Kierkegaard și Lev Shestov, Iov îl pune în contrast cu toți adepții "rațiunii universale", de la Socrate la Descartes, Spinoza și Hegel, ale căror prototipuri sunt prietenii lui Iov: "Pentru Kierkegaard și pentru filosofia sa, pe care el, spre deosebire de filosofia speculativă sau speculativă, o numește filozofie existențială, adică filozofie care aduce omului nu înțelegere, ci viață (cei drepți vor trăi prin credință), strigătele lui Iov nu sunt numai strigăte, adică strigăte fără sens, inutile, plictisitoare, pentru el în aceste strigăte i se deschide o nouă dimensiune a adevărului, el simte în ele o forță efectivă, din care, ca din trâmbițele Ierihonului, ar trebui să cadă zidurile cetății Acesta este motivul principal al filozofiei existențiale Este surprinzător că nici Kierkegaard, nici Șestov, în apărarea înțelepciunii existențiale a lui Iov împotriva rațiunii dogmatice a lui Elifaz-Hegel, nu merg mai departe, nu ajung la capitolul , nu aud a treia și principala latură a acestei dispute, Dumnezeu se Ei se opresc asupra adevărului lui Iov, ca și cum ar fi ultimul și ultimul din carte Dar la urma urmei, Iov însuși, chemat la judecată pe Cel Atotputernic, în cele din urmă renunță la cuvintele sale " Iată, sunt neînsemnat; ce sa-ti raspund? Îmi pun mâna pe gură" ( : ) "Așadar, am vorbit despre ceea ce nu înțelegeam, despre lucruri minunate pentru mine, pe care nu le cunoșteam De aceea, mă lepăd și mă pocăiesc în țărână și cenuşă" ( : , ) Dacă vrem să fim cu Iov până la capăt, să nu fim asurzi de strigătul disperării lui, să ascultăm mai departe, să ascultăm de Cel pe care L-a chemat la judecată În ultima parte a cărții se dezvăluie a treia și cea mai înaltă teologie, revelată prin gura "subiectului" ei - Dumnezeu însuși De fapt, aceasta este Teologia, fără nicio definiție suplimentară: Logosul însuși S Kierkegaard, "Repetiție" (în: Kierkegaard S Gesammelte Worke Bd I-XII Jena, Eug Diederichs Verlag, - , III, S ) Lev Shestov, "În loc de prefață Kierkegaard și Dostoievski" (în cartea sa: "Kierkegaard și filosofia existențială") Secţiunea a V-a Teologia vieţii Theos, Cuvântul lui Dumnezeu, cuvântul lui Dumnezeu despre Sine Dumnezeu nu vorbește despre atotputernicia Sa, ci doar despre atotputernicia și atotștiința Sa În fiecare picătură și fir de iarbă este o manifestare a voinței lui Dumnezeu; aici, în detaliile universului, trebuie să-l înveți și să-l deslușești Omul nu i se acordă deloc un loc în vorbirea lui Dumnezeu, dar este important să ne amintim că omului - Iov - îi este adresată și îi servește drept explicație și mărturie Omul din acest discurs nu este "el" ci "tu": Dumnezeu nu vorbește despre om, ci vorbește omului, așa cum Iov nu vorbește despre Dumnezeu, ci vrea să vorbească lui Dumnezeu De aceea Iov este un interlocutor vrednic: nu-L cunoaște pe Dumnezeu în lipsă, nu-L cunoaște pe Dumnezeu de la distanță, dar caută o întâlnire cu El Tot ceea ce nu este uman apare în vorbirea lui Dumnezeu, detașat, ca obiect de comunicare cu o persoană, poate tocmai pentru ca o persoană să rămână un interlocutor, și nu un obiect Și aceasta este înțelepciunea Răspunsului Dumnezeu nu discută problemele morale - El le decide prin însăși structura vorbirii Întrebarea binelui nu este pusă ca ceva separat, ci este inclusă în Evanghelia atotputerniciei Dumnezeu este atotputernic, iar faptul că el își desfășoară și îi arată omului atotputernicia este în sine cea mai mare binecuvântare Recunoaște-Mă în lucrurile mărunte și apoi îți voi apărea ca Întreg Eu nu sunt izvorul binelui sau al răului, ți-a venit de la Calomniatorul și Adversarul Meu, și de aceea ești aici, în puroi și lepră, și nu în Eden - așa îi spune Dumnezeu omului Binele și răul au fost împărțiți de ispita Satanei de către omul însuși, iar Dumnezeu crește un singur, trecând prin paradis, Pomul Vieții, ale cărui ramuri și crenguțe formează întregul cosmos, până la cele mai mici făpturi Și dacă în viața umană binele și răul sunt întrebările cele mai urgente și supreme, atunci pe cântarul vieții universale ele sunt mai ușoare decât un fir de iarbă și o furnică, pentru că în ele există o cădere de viață, un declin al viaţă Deci, prin teologia dogmatică, care vorbește despre Dumnezeu și îl declară Atotbun, și prin teologia existențială, care se îndreaptă către Dumnezeu cu îndoieli cu privire la bunătatea Sa, o a treia teologie crește: nu cuvântul despre Dumnezeu, ci cuvântul lui Dumnezeu se Este teologia singularului, teologia lucrurilor, teologia creației Dumnezeu ne învață că în rouă și grindină, în naștere și alergare, în toată obiectivitatea lumii, trebuie să-L cunoască și să-L ghicească, să-I citească voia Chiar dacă nu vorbim despre El, El încă ne vorbește cu toată bogăția universului Aceasta nu este teologie dogmatică și nu existențială, ci teologie cosmopoetică, teologia creației lumii, cosmopoesis (greaca veche loit]oid, poiesis, de la loіЁsi, poieo - "creați, produceți, creați") Dumnezeu își admiră, își admiră creațiile, ca în primele zile ale creației, când fiecare zi se termină cu bucuria artistului: "și a văzut Dumnezeu că e bine" Acest motiv al veseliei de sine a Creatorului sună Secţiunea a V-a Teologia vieţii iar în Cartea lui Iov: Dumnezeu se privește pe Sine prin lentila creației sale Aceasta este o teologie "excentrică", întrucât nu este îndreptată spre Centru, Creator, ci spre periferie - creația Sa Nu este vorba despre Dumnezeu, ci despre ce este Dumnezeu Ea vrea să înțeleagă limba Lui, astfel încât să poată auzi vocea Lui Poate că El ne vorbește de mult timp, dar vorbește limba pietrelor și ierburilor, ploilor și curcubeului, într-un limbaj atât de simplu, de zi cu zi, încât nu-L înțelegem ("Simplitatea oamenii au nevoie de tot, dar de complexul este mai clar pentru ei" - B Pasternak, "Valuri") Ca egocentrici, așteptăm un discurs despre noi înșine - dar Dumnezeu vorbește cu noi despre tot ce este în lume și aceasta este tocmai cea mai mare încredere a Lui în om, încrederea "cerească", căci în paradis Dumnezeu i-a instruit omului să dea nume la toate lucrurile şi creaturile Astfel, la întrebarea existențială dureroasă: este Dumnezeu drept față de om? - răspunsul dogmatic este că este întotdeauna drept, iar răspunsul cosmopoetic este că Dumnezeu nu este drept și nu este nedrept, că însăși categoria dreptății se retrage în fața miracolului și luxului chiar și a celor mai mici creații ale lui Dumnezeu "Nemoralitatea" lui Dumnezeu a servit adesea ca suport pentru o răzvrătire existențială împotriva Lui, ca, de exemplu, în Frații Karamazov Ivan Karamazov, cu strigătul său despre suferința celor nevinovați, despre lacrima nevinovată a unui copil, este o nouă ediție, din secolul al XIX-lea, a Cărții lui Iov Nicio teologie dogmatică nu este deja capabilă să răspundă acestei provocări morale Bătrânul Zosima, pentru care Cartea lui Iov este preferată, răspunde: "Aici, Creatorul, ca în primele zile ale creației, terminând fiecare zi cu laudă: "Bine că am creat", se uită la Iov și iarăși se laudă cu creația lui Și Iov, lăudând pe Domnul, nu-i slujește numai lui, ci va sluji întreaga creație pentru generații și generații și în vecii vecilor, căci pentru asta a fost destinată Doamne, ce carte este aceasta și ce lecții!" (capitolul "Despre Sfânta Scriptură în viața părintelui Zosima"), În cuvintele lui G K Chesterton, " arătându-i lui Iov, una câte una, diverse creaturi - un cal, un vultur, un măgar, un corb, un păun, un struț, un crocodil - El le descrie astfel că devin monștri Toate acestea împreună sunt un fel de psalm, un fel de cântec de surpriză Creatorul se minunează de ceea ce a creat "("Cartea lui Iov "- în cartea: Unexpected Chesterton: Stories Essays Tales / Translated din engleză N Trauberg M : Truth and Life, S - ) Chesterton este unul dintre puținii interpreți ai Cărții lui Iov care se concentrează pe discursul lui Dumnezeu, dar nu vede în ea decât o infirmare paradoxală a teologiei dogmatice: "Lecția acestei cărți este că numai paradoxul poate consola o persoană" Secţiunea a V-a Teologia vieţii Care este lecția și care este răspunsul bătrânului Zosima la provocarea lui Ivan? Tocmai prin respingerea chestiunii binelui, răului și (ne)dreptății, care este satanică în mândria sa, și căzând în Arborele Vieții, găsim paradisul pierdut Zosima predă aici o lecție de teologie cosmopoetică, adresată micilor sim, grăunte de nisip și frunze; și nu degeaba Zosima însuși este considerat un excentric și excentric printre frații săi dogmatici din mănăstire, el iubește dureros lumea și tot ce este în ea: "Iubește întreaga făptură a lui Dumnezeu și toată creația și fiecare grăunte de nisip Iubește fiecare frunză, fiecare rază a lui Dumnezeu Iubește animalele, iubește plantele, iubește totul Vei iubi orice lucru și vei înțelege misterul lui Dumnezeu în lucruri Odată ce o înțelegi, vei începe neobosit să o cunoști din ce în ce mai mult, în fiecare zi Și în sfârșit vei iubi întreaga lume deja cu o iubire întreagă, universală Iubește animalele: Dumnezeu le-a dat începutul gândului și al bucuriei senine Nu o revoltați, nu-i chinuiți, nu le luați bucuria, nu vă opuneți gândului la Dumnezeu" (capitolul "Despre rugăciune, despre iubire și despre contactul cu alte lumi", evidențiat de mine - PE MINE ) În învățăturile lui Zosima, răspunzând indirect la răzvrătirea lui Ivan, se pot auzi ecourile răspunsului lui Dumnezeu la Iov Compoziția Cărții lui Iov este Cartea Genezei scrisă în ordine inversă Conform logicii celor șase zile ale creației și a cursului natural al evenimentelor, mai întâi ar fi necesar să vorbim despre gheață și nori, despre lei și capre, adică despre lumea naturală care a precedat omul Și atunci va urma povestea lui Iov, deoarece omul, ca coroană a creației, poate deja să-i spună lui Dumnezeu despre sine și chiar să intre într-o ceartă cu El De ce este inversată această ordine în Cartea lui Iov? Omul din ea este deja o ființă pe deplin matură, hotărâtă, care, nu din grădina Edenului, ci din deșertul exilului, își întoarce glasul către Dumnezeu Cartea Genezei arată cum omul, care a fost creat de Dumnezeu, a fost separat de El Cartea lui Iov arată calea pe care o persoană se poate întoarce la Dumnezeu: de la Pomul cunoașterii binelui și răului la Pomul vieții Această cale nu poate decât să fie inversul celei prin care omul s-a îndepărtat de Dumnezeu în Cartea Genezei Este semnificativ faptul că în Cartea lui Iov, ca și în Cartea Genezei, apare Satana - un personaj foarte rar în Biblie Acolo un șarpe a ispitit un om să culeagă fructe din Pomul Cunoașterii; aici Satana îl ispitește pe Dumnezeu să-i testeze pe cei drepți: cum va răspunde el la o pedeapsă nemeritată În primul caz, șarpele îl pune pe om împotriva lui Dumnezeu, în al doilea, pe Dumnezeu împotriva omului Șarpele defăimează pe Dumnezeu și pe om pentru a semăna între Secţiunea a V-a Teologia vieţii lor vrăjmăşie În primul caz, reușește să smulgă o persoană de Dumnezeu și să o alunge din Eden Dar chiar și în afara Edenului, o persoană poate obține neprihănirea, victoria lui Satana nu este definitivă - fie și numai pentru că există astfel de oameni cu frică de Dumnezeu precum Iov, care merită bunăstare și prosperitate, ca un mic Eden Și acum Satan apare pentru a doua oară în Vechiul Testament, pentru a-L ridica pe Dumnezeu împotriva omului: nu Iov îl iubește pe Dumnezeu pentru mită? ia-i averea si sanatatea, nu te va blestema? Acest discurs ispititor al lui Satan este perfect simetric cu primul său discurs ispititor, doar că unul i-a fost adresat omului pentru ca el să rupă legământul cu Dumnezeu, iar acesta i-a fost adresat lui Dumnezeu pentru ca el să rupă legământul cu omul Să ascultăm aceste cuvinte: ) "Șarpele a zis femeii: Dumnezeu a spus cu adevărat: Să nu mănânci din niciun copac din rai? Iar femeia i-a zis șarpelui: Putem mânca fructe din copaci, numai fructele unui pom care se află în mijlocul raiului, a spus Dumnezeu, nu le mâncați și nu vă atingeți de ele, ca să nu muriți Și șarpele a zis femeii: Nu, nu vei muri; dar Dumnezeu știe că în ziua în care le vei mânca, ți se vor deschide ochii și vei fi ca niște dumnezei, cunoscând binele și răul " ) "Și Satana a răspuns Domnului și a zis: Degeaba se teme Iov de Dumnezeu? Nu l-ai îngrădit pe el, și casa lui și tot ce are? Ai binecuvântat lucrarea mâinilor Lui și turmele Lui s-au întins pe pământ Dar întinde mâna și atinge tot ce are, te va binecuvânta? Șarpele-Satana în ambele cazuri acționează în același mod: îndeamnă o persoană să-și întindă mâna împotriva Domnului, să smulgă rodul interzis - și îl îndeamnă pe Dumnezeu să-și întindă mâna împotriva unei persoane, să-i încerce pe cei drepți Dumnezeu este milostiv, iubitor, binecuvântează pe om - dar este El complet sincer în dragostea Sa, nu ascunde El vreun secret, a cărui cunoaștere poate face o persoană la fel de atotputernică ca Dumnezeu? Iov este ascultător, cu frică de Dumnezeu, drept, dar este el complet sincer în dragostea lui pentru Dumnezeu, nu Îl iubește pentru răsplată și, dacă aceste daruri sunt luate, nu îl va blestema pe Dumnezeu? Dar Dumnezeu îl iubește pe Adam, iar Iov îl iubește pe Dumnezeu, iar acest adevăr este în cele din urmă descoperit, spre disgrația lui Satana Iov spune: " Să primim noi lucruri bune de la Dumnezeu, dar să nu primim răul?" ( : ), și astfel binele și răul cresc împreună din nou în Pomul Vieții, deoarece sunt acceptați în mod egal ca provenind din puterea lui Dumnezeu, din forța vieții care este în El Când, totuși, Iov mormăie împotriva lui Dumnezeu, chemându-L la judecată, atunci Dumnezeu îi arată toate ramurile de pe Pomul Vieții, ca și cum l-ar fi chemat să mănânce din ele și să se îndepărteze de Pomul binelui-răului, din care a mâncat Adam Iov este Adam, pe care Dumnezeu îl evocă pentru a finaliza călătoria de întoarcere: de la Arborele cunoașterii binelui și a răului la Arborele vieții Secţiunea a V-a Teologia vieţii Astfel, după două ispite, Satana este făcut de rușine și omul se întoarce la Dumnezeu El se întoarce deja în plinătatea cunoașterii, dar îndreptat nu spre despărțirea binelui și a răului, ci spre reunire, spre glorificarea tuturor minunilor vieții "Și Domnul i-a dat lui Iov de două ori mai mult decât a avut înainte" - și nu numai avere, ci și viață Termenul obișnuit al unei persoane este de șaptezeci de ani ("Zilele anilor noștri sunt șaptezeci de ani" - Ps : ), iar Iov a primit o sută patruzeci de ani după ce a vorbit cu Dumnezeu (și a mai trăit șaptezeci și opt de ani " până la ciuma") De obicei, o persoană trăiește pentru a-și vedea nepoții, adică a doua generație de descendenți, și Iov - până la a patra ("și-a văzut fiii și fiii de fii până la a patra generație", adică la stră-strănepoți) Acest "de două ori" i-a fost dat lui Iov pentru faptul că a trăit prima sa viață demn de Domnul și a dobândit cunoștințe adecvate, care nu scurtează, ci prelungește viața Cunoașterea însăși trebuie să fie astfel încât binele să nu se opună răului, să elimine aritmetica faptelor - recompense și că toate acestea servesc întregii vieți Astfel, Iov recunoaște unitatea lumii și pe sine însuși cu lumea în revelația lui Dumnezeu Această teologie cosmopoetică a Cărții lui Iov, care slăvește atotprezența Creatorului în creație, este preluată în Psalmii lui David: "Lăudați pe Domnul de pe pământ, pești mari și toate adâncurile, foc și grindină, zăpadă și ceață, vântul furtunos care împlinește cuvântul Lui, munți și toate dealurile, pomi roditori și toți cedrii, fiarele și toate vitele, târâtoare și înaripate păsările, împărații pământului și toate neamurile, prinții și toți judecătorii pământului Tineri și fecioare, bătrâni și tineri - să laude Numele Domnului, că numai Numele Lui este înălțat, slava Lui este pe pământ și în ceruri" (Ps , - ) Dumnezeul Cărții lui Iov este "imoralistul" a cărui laudă a vieții și dispreț față de moralitatea umblă îl anticipează pe Nietzsche Pe drumul către acest imoralism superior, sau, mai precis, transmoralism, trecem prin două etape: de la moralismul fără viață - prin moralitatea vie - la supramoralism, la Arborele Vieții însuși Moralismul este morala care distruge adevărul, frumusețea, tragedia vieții, înlocuind moralitatea cu dogme, reguli, scheme raționale, precum cele ale prietenilor lui Iov Pentru Iov însuși, întrebările morale sunt echivalente cu viață și moarte, îndreptățire sau condamnare înaintea lui Dumnezeu Există deja o trecere de la moral la vital Dar această depășire a moralei se realizează pe deplin în vorbirea lui Dumnezeu, care îi întoarce pe participanții la dispută la Arborele Vieții, la poezia cosmosului, la Eden ca scop al creației lumii, care a fost distorsionat de căderea omului, care a cunoscut roadele despărțirii binelui și răului Secţiunea a V-a Teologia vieţii Sensul lui Iov este că el se află în mijlocul căii de la Adam la Isus, de la primul om căzut până la Mântuitorul omenirii Apostolul Pavel l-a numit pe Hristos al doilea Adam, punându-L în contrast cu primul Adam: "Primul om este de pe pământ, pământesc; al doilea om este Domnul din cer" ( Cor : ) Între ei stă Iov, un om neprihănit care trăiește într-o lume căzută și încearcă să o ridice din păcat: dacă nu încă pentru omenire, ci pentru el însuși stând în fața lui Dumnezeu Iov îl anticipează pe Isus acceptând nevinovat suferința Chinul lui, lepra lui, este un tip al răstignirii lui Hristos După ce a trecut prin această firmă de testare, de neclintit în credință, el primește o a doua viață - un tip de înviere Copiii, sănătatea, longevitatea, prosperitatea revin la el Mai mult, Dumnezeu îl înzestrează pe Iov cu darul de a mijloci, dacă nu pentru toată omenirea, atunci pentru prietenii săi: ei îi aduc jertfă pentru ei înșiși, iar el se roagă pentru ei, așa cum a făcut mai târziu Isus pentru toată omenirea "Luați deci șapte tauri și șapte berbeci și mergeți la robul meu Iov și aduceți o jertfă pentru voi; și robul Meu Iov se va ruga pentru tine, căci Eu îi voi primi numai fața, ca să nu te lepăd pentru că nu ai vorbit despre Mine la fel de adevărat precum a vorbit robul Meu Iov" ( : ) Desigur, Iov nu este Isus, nu învie, ci doar primește o prelungire a vieții și mijlocește nu pentru întreaga rasă umană căzută, ci doar pentru prietenii săi greșiți Dar semnificația centrală a acestei imagini constă în faptul că ea conturează o întorsătură în soarta omenirii, o întoarcere de la Arborele cunoașterii binelui și a răului la Arborele vieții, deși acest Arbore al vieții se va dezvălui pe deplin doar după chipul crucii mântuitoare pe care a fost răstignit Isus Aceasta este cea mai mare semnificație a Cărții lui Iov ca imagine în oglindă a Cărții Genezei Rezultă că drumul către Dumnezeu din lume, culcat în rău și suferință, trece prin zona creată de Dumnezeu înaintea omului, pre- și supra-morală, existențială Mântuirea este în Arborele Vieții, și nu în bunătate, care se opune răului, ca două ramuri răsucite pe un singur copac distrugător Pesimism care afirmă viața Despre Cartea Eclesiastului Eclesiastul este poate cea mai ciudată, "nebiblică" dintre toate cărțile biblice Ea se află chiar la marginea canonului, iar locul ei în el este contestat în mod constant Gerhard von Rad, unul dintre cei mai influenți bibliști ai secolului al XX-lea, a scris că Cartea Eclesiastului delimitează "cea mai îndepărtată graniță a iahwismului" care poate fi găsită Secţiunea a V-a Teologia vieţii în Biblie, o voce singură de la marginile religiei evreiești Autoritatea acestei cărți a fost subiectul unei dispute acerbe între școlile rabinice din Hillel și Shamai în secolul I î Hr n e : primul și-a apărat canonicitatea, cel din urmă a negat-o Cartea a fost salvată de la excluderea din canon în principal prin faptul că a fost atribuită regelui Solomon, în numele căruia vorbește autorul necunoscut (totuși, niciun savant modern nu susține această atribuire) În viitor, întrucât autoritatea cărții fusese deja stabilită, aceasta a fost supusă unor interpretări diverse, uneori foarte alegorice Astfel, glorificarea distracției, mâncării și băuturii de către Eclesiastul a fost corelată în Evul Mediu cu sacramentul Euharistiei, împărtășirea trupului și sângelui lui Hristos Destul de ciudat, este non-canonicitatea sau, mai degrabă, semi-canonicitatea lui Eclesiastul care îi conferă o asemenea semnificație și o face una dintre cele mai citate și influente cărți ale Bibliei Eclesiastul vorbește inimilor necredincioșilor sau celor care sunt dezamăgiți de credință, care au îndoieli profunde cu privire la sensul vieții Nicio altă carte a Bibliei nu exprimă atât de clar această stare de declin spiritual, melancolie și deznădejde În Cartea lui Iov există o adâncime a disperării, părăsirea de Dumnezeu a unui om drept aruncat în abisul dezastrului, dar într-un fel, Iov și Eclesiastul sunt opuse Dacă Iov este cel mai nefericit dintre muritori, atunci Eclesiastul este cel mai fericit: un rege atotputernic, un om bogat și un om înțelept Casa lui, regatul lui este un castron plin Și se dovedește că nici cel care poate face totul, are totul și știe totul, nu este ferit de deznădejde și goliciune spirituală care îl învinge pe regele Solomon, în numele căruia a fost scris Eclesiastul "Și am devenit mai mare și mai bogat decât toți cei care au fost înaintea mea în Ierusalim; și înțelepciunea mea a fost cu mine Și m-am uitat înapoi la toate lucrările mele pe care le făcuseră mâinile mele și la lucrarea pe care am muncit să le fac; și iată, totul este deșertăciune și supărare a duhului și nu este de folos pentru ele sub soare! ( : , ) Diferența dintre Eclesiastul și Iov este evidentă mai ales acolo unde se răsună direct unul altuia, unde una dintre cărțile ulterioare ale Bibliei încorporează motivele uneia dintre cele mai vechi: despre nedreptatea ordinii mondiale Gerhard von Rad, Teologia Vechiului Testament vol , trad DMG Stalker New York: Harper & Row, - , v , p În același mod, Brueggemann vede Ecclesiastul ca o contra-voce la credința biblică "de la capătul îndepărtat al negativității" (Walter Brueggemann Old Testament Theology: Testimony, Dispute, Advocacy Minneapolis: Fortress, , p ) Robert K Johnston Frumusețe inutilă: Eclesiastul prin prisma filmului contemporan Grand Rapids: Baker ( ), p Secţiunea a V-a Teologia vieţii o societate în care cei răi prosperă și cei drepți suferă Dacă în Iov această nedreptate dă naștere unui strigăt de deznădejde și a dorinței de a da în judecată pe Dumnezeu, atunci Eclesiastul acceptă acest lucru ca pe un dat, ca pe o lege mondială a inutilității: " și aceasta este deșertăciunea!" : : "Am văzut totul în zilele mele deșarte: cei drepți piere în neprihănirea lor; cel rău trăiește mult în răutatea lui" : : "Există și pe pământ o astfel de deșertăciune: cei drepți li se întâmplă ceea ce ar merita faptele celor răi, dar celor răi ceea ce ar merita faptele celor drepți Și am zis: și aceasta este deșertăciunea! : : "Iată ce este rău în tot ce se face sub soare, că există o singură soartă pentru toți " Eclesiastul nu este un erou al durerilor și epavelor vieții, încă plin de furie și indignare, ci mai degrabă contemplatorul lor obosit și detașat Dacă în Cartea lui Iov, ca în toate celelalte cărți ale Bibliei, poziția credinciosului este punctul de plecare, atunci în Eclesiastul, poziția celui necredincios sau indiferent față de credință, asuprit de inutilitatea și lipsa de sens a vieții umane în chipul eternei repetiții, este dat ca punct de plecare Această carte este cea care dezvăluie în primul rând profunzimea Bibliei acelor cititori care vin la ea nu din credință, ci din necredință, acel punct de plecare zero de la care începe calea credinței Dacă Eclesiastul se află la hotarul canonului, atunci aceasta este poarta de intrare Citiți cu atenție, această carte poate fi confuză, așa că evident se contrazice Motivul principal al capitolelor inițiale este lipsa de sens a tot ceea ce există, inutilitatea tuturor faptelor umane care nu lasă nicio urmă : : "Deşertăciunea deşertăciunii, zice Eclesiastul, deşertăciunea deşertăciunii, totul este deşertăciune!" (Compară: Iov : - ) : : "Ce folos are omul din toate ostenelile cu care se chinuie sub soare?" : : "O generație trece și o generație vine, dar pământul rămâne în veac" mier în Cartea lui Iov: "De ce trăiesc cei răi, ajung la bătrânețe și se întăresc în putere?" ( : ) "Unul moare în plinătatea puterilor, cu totul calm și liniștit Iar celălalt moare cu sufletul îndurerat, nefiind gustat bun Și vor zăcea împreună în țărână și viermele îi va acoperi" ( : , - ) "În cetate, oamenii geme și sufletul celor uciși strigă și Dumnezeu nu o interzice" ( : ) Secţiunea a V-a Teologia vieţii : : "Soarele răsare și soarele apune și se grăbește la locul lui unde răsare" : : "Ce a fost, este ceea ce va fi; și ceea ce s-a făcut este ceea ce se va face și nu este nimic nou sub soare" : : "Este ceva despre care ei spun: "Iată, acesta este nou ; dar asta era deja în veacurile dinaintea noastră " Totul se mișcă în cercuri și nu există speranță de vreo recompensă în altă viață, pentru că nu există nimic dincolo de această viață " În mormântul în care vei merge, nu este lucrare, nici reflecție, nici cunoaștere, nici înțelepciune" ( : ) De aici și ideea ciclului tuturor lucrurilor și a "eternei întoarceri" "Soarele răsare și soarele apune Ceea ce a fost, va fi " Eclesiastul poate fi considerat unul dintre precursorii lui Nietzsche și ai filozofiei sale radical de viață lumești, care neagă orice alte lumești și, prin urmare, este sortită eternă repetare: "Această viață pe care o trăiești acum și pe care ai trăit-o până acum, va trebui să o trăiești din nou, și apoi iar și iar, până la infinit; și nu va fi nimic nou în ea, decât fiecare durere și fiecare plăcere, și fiecare gând, și fiecare respirație, și fiecare lucru mic și tot ceea ce nespus de mare din viața ta - toate acestea se vor întoarce invariabil la tine și totul este în aceeași ordine și în acea secvență Clepsidra ființei, măsurând eternitatea, se va întoarce iar și iar, iar tu împreună cu ei, un fir fin de nisip, greu de distins de celelalte! (F Nietzsche) Aici se aude aceeași melancolie biblică a eternei repetări de sine, deșertăciunea deșertăciunilor și supărarea spiritului În general, motivele ecleziastice din Nietzsche - și, în consecință, motivele proto-nietzscheene din Eclesiastul - merită un studiu special Motivul absurdului tragic la A Camus poate fi ridicat la aceeași sursă "Zeii l-au condamnat pe Sisif să ridice o piatră uriașă în vârful muntelui, de unde acest bloc se rostogolea invariabil Aveau motive să creadă că nu există pedeapsă mai teribilă decât munca inutilă și fără speranță Camus l-a ales pe Sisif drept eroul său absurd, dar s-a putut referi și la Eclesiastul: "Și m-am uitat înapoi la toate lucrările mele pe care le făcuseră mâinile mele și la lucrarea pe care o lucram să le fac; și iată, totul era deșertăciune și supărarea spiritului " ( : ) Spre sfârșitul vieții, Nietzsche spune din ce în ce mai mult "da" eternei întoarceri, care îl copleșește de încântarea de a fi aici, unde combinații limitate de elemente se repetă într-o infinitate de timp; ceea ce înseamnă că același Nietzsche va sta cândva Citat conform cărţii: Ultimul dicţionar filosofic Ed al -lea Minsk, S Secţiunea a V-a Teologia vieţii în aceeași cafenea și gândiți-vă la aceeași idee a unei eterne întoarceri Camus trece și dincolo de lamentările melancolice despre ciclul tuturor lucrurilor, afirmă bucuria unei astfel de ființe "fără grație", spune cu curaj "da" repetiției eterne și muncii inutile Dacă găsești un numitor comun al pozițiilor lor, atunci acesta este pesimismul eroic, voința de a afirma ființa în ciuda suferinței și a absurdității Dar în aceasta urmează Eclesiastul, fără a se abate nici măcar un pas de la el și oprindu-se doar înainte de ultimul , pasul cel mai îndrăzneț: credința Deja din capitolul apare Eclesiastul, iar spre finalul cărții crește un motiv, parcă direct opus începutului ei Întrucât viața nu are sens, atunci rămâne doar să o trăim din plin, fără griji și tam-tam, fără panică și deznădejde, făcând cât se poate și cu toată puterea tot ce ne-a dat Domnul să facem Aici Eclesiastul deplânge lipsa de sens a vieții: : : "Și am urât viața, pentru că lucrările care se fac sub soare mi-au devenit dezgustătoare; căci totul este deşertăciune şi supărare a spiritului! Acest lucru pare să ducă la o concluzie pesimistă: ar trebui să condamnăm, și poate să-și pună capăt vieții, pentru că este inutil și odios Predica sinuciderea ca un calcul onest cu viata Așa îl interpretează Leon Tolstoi pe Eclesiastul în Mărturisirea sa, citându-l din belșug și concluzând că pesimismul îl determină pe regele Solomon să se sinucidă "Nu există nimic care să te înșele pe tine însuți Totul este vanitate Fericit cel ce nu s-a născut, moartea este mai bună decât viața; trebuie să scap de ea" Și între timp, după Eclesiastul, viața este încă mai bună decât moartea "Oricine este printre cei vii, mai este speranță, căci și un câine viu este mai bun decât un leu mort" ( : ) Același lucru este valabil și pentru muncă În primul rând, Eclesiastul denunță zădărnicia muncii, iar apoi, ca urmare a tuturor reflecțiilor și rafinamentului, face apel la o muncă neobosită, să nu dea odihnă mâinii sale Expunerea travaliului: : : "Ce folos are omul din toate ostenelile cu care se chinuie sub soare?" : : "Și m-am uitat înapoi la toate lucrările mele pe care le făcuseră mâinile mele și la osteneala pe care o trudisem pentru a le face; și iată, totul era deșertăciune și supărare a duhului, și nu era nimic Aici și mai jos, toate accentulurile cu caractere aldine sunt făcute de autorul cărții L N Tolstoi, "Mărturisirea" (sfârşitul cap ) (Opere culese, vol , p ) Secţiunea a V-a Teologia vieţii sunt buni sub soare!" : : "Și am urât toată munca mea pe care am trudit-o sub soare, pentru că trebuie să o las omului care vine după mine " Justificarea muncii: : : "Orice poate face mâna ta, fă-o cu puterea ta; căci în mormântul în care vei merge nu este muncă, nici reflecție, nici cunoaștere, nici înțelepciune " : : "Dimineața, sămânță-ți sămânța, iar seara nu-ți odihni mâna, pentru că nu știi dacă unul sau altul va avea mai mult succes, sau dacă ambele vor fi la fel de bune" Logica ciudata În ciuda inutilității muncii, munciți neobosit Sau poate nu în ciuda, dar datorită? Sau ambele: bun-prekm! Beneficiază de inutilitatea muncii, dăruiește-te La început, Eclesiastul vorbește în mod derogator despre distracție: : - : "Am zis în inima mea: "Lasă-mă să te încerc cu bucurie și să mă bucur de lucruri bune"; dar asta e vanitate! De râs am spus: "Nebuni!", dar de bucurie: "Ce face?" : : "Inima celor înțelepți este într-o casă de doliu, dar inima nebunilor este într-o casă de bucurie" Dar ce-i mai rămâne unei persoane de făcut pe pământ, dacă nu să trăiască în muncă și distracție? Și astfel, condamnând goliciunea distracției, Eclesiastul îl laudă: : : "Și am lăudat bucuria; pentru că nu este nimic mai bun pentru un om sub soare decât să mănânce, să bea și să se bucure; ea îl însoțește în munca lui în zilele vieții sale, pe care i le-a dat Dumnezeu sub soare" : : "Du-te deci, mănâncă-ți pâinea cu bucurie și bea-ți vinul cu bucurie în inima ta, când Dumnezeu va fi mulțumit de faptele tale " : : "Dacă un om trăiește mulți ani, să se bucure de toți și să-și amintească de zilele întunecate, din care vor fi multe; tot ce va fi este deșertăciune!" Cum să rezolvi această contradicție între Eclesiastul și el însuși? Poate că două voci - deznădejdea și entuziasmul - pur și simplu se suprapun și se îneacă, demonstrând ca rezultat ironia lui zero? Una dintre cele mai recente și mai emoționante interpretări ale Eclesiastului este a lui Caroline Sharp, care găsește în această carte "o ironie coerentă și cu un scop retoric care modelează textul" "Reprezentarea de sine a lui Eclesiastul este marcată de o ironie profundă și atotcuprinzătoare, care îl determină pe cititorul atent să respingă autoritatea Eclesiastului și validitatea concluziilor sale, așa cum o face implicit cartea însăși" "Este un înțelept nesigur și în el Secţiunea a V-a Teologia vieţii nicio bucurie Avem încredere în cuvintele Eclesiastului doar cu riscul nostru " Ironia, potrivit lui Sharpe, este că Eclesiastul este la fel de convins de opinii opuse și, prin urmare, nu aderă la niciuna dintre ele Spune da și nu la același lucru, ceea ce înseamnă nici da, nici nu O altă posibilă interpretare, în spiritul lui Mihail Bakhtin, ar sugera că ne aflăm în fața unui caz de polifonie: există două voci, pesimiste și optimiste, ale necredinței și credinței, care rămân neîmpacate, fiecare având propriul adevăr de nerefuzat Dar mi se pare că nici "ironia", nici "polifonia", chiar dacă acceptăm astfel de interpretări, nu ne eliberează de căutarea ulterioară a sensului teologic al cărții Ce ne spune ea, chiar și cu ironia și polifonia ei, despre Dumnezeu și om, despre credință și înțelepciune? La urma urmei, cartea nu a fost scrisă acum două mii și jumătate de ani doar pentru a confirma teoriile postmoderne sau metalingvistice ale textului? A vrut Eclesiastul să spună ceva cititorilor săi și multe generații de cititori au extras ceva din înțelepciunea lui? Dacă textul se infirmă cu aproape aceleași cuvinte care sunt conținute în enunțurile sale, atunci există încă un fel de decalaj între ele care ar permite ca această contradicție să fie adusă la un nivel semantic superior? Nu există aici, în termeni hegelieni, o sinteză, adică o reconciliere între teză și antiteză prin ascensiunea la un nou nivel de înțelegere? Ce rămâne dacă deducem inutilitatea evidentă a muncii și a distracției din apelurile la muncă și distracție? Nu știm de ce ar trebui să muncim, să ne distrăm și, în general, să trăim și să acționăm În fața înțelepciunii, toate aceste fapte, atât tristețile, cât și bucuriile pământești, sunt deșertăciune de deșertăciune, deșertăciune de deșertăciune (evr "hevel", "deșertăciune", înseamnă "fum, praf, neant" și "supărare a duhului" " poate fi tradus ca "căutarea vântului") Dar, în fața aceleiași înțelepciuni, nu ne este dat să cunoaștem sensul final al acestui tam-tam " O persoană nu poate înțelege faptele care se fac sub soare Indiferent cât de mult muncește o persoană în cercetare, tot nu o va înțelege; și dacă cineva înțelept spunea că știe, nu putea înțelege " ( : ) Carousy Sharp Reprezentare ironică, voce autorală și semnificație în Qohelet (Interpretare biblică Vol XII, I, , pp , , ) Secţiunea a V-a Teologia vieţii Deşertăciunea este ceva în care nu există nici un sens, dar până la urmă nu i se dă unei persoane să înţeleagă acest sens, ceea ce înseamnă că ceea ce este considerat deşertăciune îi este imputat ca o datorie, ca smerenie în faţa unei Providenţe de neînţeles Noi înșine nu ne-am creat muritori și ne-am stabilit sarcini zilnice și calea plictisitoare a vieții Așadar, punând sub semnul plus același lucru care era înainte sub semnul minus, Eclesiastul nu uită să adauge numele lui Dumnezeu la tot ce s-a poruncit Tot ceea ce este destinat unei persoane este lipsit de sens în sine, dar din moment ce este dat de Domnul, atunci fă-l, lucrează, folosește-l, distrează-te, bucură-te de el pe toată durata zilelor tale și din plinătatea puterii tale, căci toate acestea ți se dă și ți se ia nu după voia ta Dacă vom reciti toate preceptele bucuriei și bucuriei în viață, vom vedea că ele diferă de strigătele de întristare și de jale doar prin faptul că li se adaugă numele lui Dumnezeu, că toate aceste lucruri sunt făcute de o persoană, nu de propria sa voinţă, ci prin voinţa Creatorului Să scriem din nou aceste rânduri, evidențiind numele lui Dumnezeu în ele : : "Și am lăudat bucuria; pentru că nu este nimic mai bun pentru un om sub soare decât să mănânce, să bea și să se bucure; ea îl însoțește în munca lui în zilele vieții sale, pe care i le-a dat Dumnezeu sub soare" : : "Du-te deci, mănâncă-ți pâinea cu bucurie și bea-ți vinul cu bucurie în inima ta, când Dumnezeu va fi mulțumit de faptele tale " : : "Bucurați-vă de viață cu soția pe care o iubești în toate zilele vieții tale deșarte și pe care Dumnezeu ți-a dat-o sub soare pentru toate zilele tale deșarte; pentru că aceasta este partea ta în viață și în munca ta, pe care o lucrezi sub soare : : "Așa cum nu cunoașteți căile vântului și cum se formează oasele în pântecele unei femei însărcinate, tot așa nu puteți cunoaște lucrarea lui Dumnezeu, care face totul " : : "Dimineața, sămânță-ți sămânța, iar seara nu-ți odihni mâna, pentru că nu știi dacă unul sau altul va avea mai mult succes, sau dacă ambele vor fi la fel de bune" De ce este necesar să semănați neobosit atât dimineața, cât și seara? Pentru că o persoană nu știe ce se seamănă care va încolți și ce va pieri Numai Dumnezeu știe, iar treaba omului este să semene Atât munca, cât și distracția sunt toate vanitate, pentru că sensul lor este necunoscut Dar tocmai pentru că sensul este necunoscut, trebuie să acceptăm această vanitate și să ne dăruiești ei Așa se naște în ciuda: și în ciuda absenței sensului, și datorită ei Trecerea de la negare de sens la afirmare de viață prin incomprehensibilitatea Voinței Supreme are loc nu numai pe tot parcursul cărții, ci și în cadrul unor pasaje individuale, făcând de înțeles logica care eludează alte lecturi Iată, de exemplu, un fragment din capitolul Eclesiastul începe, s-ar putea spune, pentru odihnă și se termină pentru sănătate Secţiunea a V-a Teologia vieţii : : "Ce folos are cel ce lucrează din ceea ce muncește?" : : "Am văzut această grijă pe care Dumnezeu a dat-o fiilor oamenilor, ca să se exercite în aceasta " : : "El a făcut totul frumos la vremea lui și a pus pace în inimile lor, deși omul nu poate înțelege lucrările pe care le face Dumnezeu, de la început până la sfârșit" : : "Știam că nu este nimic mai bun pentru ei decât să se bucure și să facă bine în viața lor " : : "Și dacă cineva mănâncă și bea și vede bine în toată lucrarea lui, acesta este darul lui Dumnezeu" Să încercăm să identificăm logica trecerii de la versetul : la : Nu există niciun beneficiu pentru o persoană din munca sa Dar această lucrare (grija) este dată omului de către Dumnezeu și tot ce face și dă Dumnezeu omului este minunat Omul nu poate înțelege lucrările lui Dumnezeu Dar tocmai din acest motiv nu-i rămâne nimic mai bun decât să muncească și să se veselească, pentru că și truda și veselia lui sunt un dar de la Dumnezeu Vedem cum negația de sens "nu are rost" se transformă într-o afirmație de viață "nu există nimic mai bun decât" Aceasta nu este deloc o contradicție, ci cel mai profund adevăr al credinței ca îndoială, ca negare a cunoașterii pozitive Omul nu știe de ce i-au fost trimise ostenelile, dar tocmai de aceea știe că nu i s-a dat nimic altceva, nimic mai bun Aceasta anticipează celebrul "Cred pentru că este absurd" atribuit lui Tertulian Gândul lui Eclesiastul, ca mai târziu gândul lui Tertulian, Dionisie Areopagitul și Serenus Kierkegaard, trece apofatic și existențial, de la absurd și deznădejde la speranță, de la deșertăciunea și supărarea spiritului la credință Și astfel pasajul se termină așa: : : "Știam că orice face Dumnezeu rămâne în veac; nu este nimic de adăugat la asta și nimic de luat din asta; și Dumnezeu face ca ei să fie înfricoșați de prezența Lui La ceea ce face Dumnezeu, nu se poate adăuga nimic de la sine, o persoană, pentru că tot ceea ce uman este trecător, muritor Dar este și imposibil să luați de la o persoană ceea ce îi dă Dumnezeu, căci ceea ce face Dumnezeu rămâne pentru totdeauna Așa că singurul lucru rămas este să te încrezi în Dumnezeu și să-I urmezi calea Aceasta este logica scăderii - adunării Ceea ce este luat de la folosul uman, deșertăciunea, îngâmfarea de sine, este transferat la puterea deplină a lui Dumnezeu Cu cât treburile unei persoane sunt mai deșarte, cu atât mai puțin simț și îndreptățire în ei, cu atât el speră mai mult în providența lor, pentru faptul că aceasta este "lucrarea lui Dumnezeu care face totul" ( : ) Secţiunea a V-a Teologia vieţii Astfel, din conștientizarea umană a slăbiciunii și inutilității de a fi, crește o poziție de pesimism vesel și activ Trăiește în ciuda ignoranței tale cu privire la sensul și scopul vieții Fă neobosit tot ceea ce ți-a dat Domnul - semănă-ți câmpul mai dens, căci nu știi ce va crește și ce va pieri Tot ceea ce face o persoană este deșertăciune, dar dacă își amintește că aceste lucrări nu se fac după voia lui, ci după voința Celui care l-a creat astfel, o persoană va fi plină de bucurie și speranță Nici măcar înțeleptul nu cunoaște sensul de a fi: " dacă vreun înțelept a zis că știe, nu poate înțelege" ( : ) Aceasta înseamnă că rămâne înțelepciunea ignoranței, apofatismul festiv al ființei ca non-: non-cunoaștere, non-sens, non-dreptate, non-rațiune De la Eclesiastul - cale directă către teologia apofatică a lui Dionisie Areopagitul, unde sensul credinței este afirmat ca incognoscibilitatea lui Dumnezeu și a căilor Sale: "Străduiește-te cu toată puterea să te unești cu Cel care este mai presus de orice esență și cunoaștere" ( "Despre teologia mistică", cap ) În numele a ce? "Pentru a glorifica Substanțialul într-un mod supra-esențial, luând tot ce există, precum creatorii unei statui auto-originare-solide, îndepărtând tot ceea ce se potrivește și împiedică percepția pură a celui mai interior, dezvăluind frumusețea cea mai interioară ca astfel" (cap ) Retragerea este metoda teologiei "negative", al cărei semn în Cartea Eclesiastului este conceptul de "deșertăciune", precum și "praful" și "supărarea spiritului" aferente, adică îndepărtarea semnelor de sens, scop, justificare La început, Eclesiastul ia orice semnificație faptelor omenești, declarându-le deșertăciune și praf; dar această rămășiță fără sens, acest întuneric al existenței, se dovedește a fi acea "frumusețe ascunsă", o sursă de bucurie și speranță pe care un credincios o ia în inimă El înțelege cu ignoranța sa, vede cu orbirea lui "Ne rugăm să ne găsim în acest amurg strălucitor și, prin ignoranță și ignoranță, să vedem și să înțelegem ceea ce este mai înalt decât contemplarea și cunoașterea, ceea ce este imposibil de văzut sau de știut, pentru că aceasta înseamnă cu adevărat să vezi și să cunoști" (cap ) Deci, viața este lipsită de orice scop și sens - și este glorificată în goliciunea ei, dăruirea pură în absența oricăror sarcini superioare Vanitatea și demnitatea vieții sunt egale, pline de același lucru: muncă, învățare, plăcere, distracție, descurajare, boală Toate acestea sunt în același timp semne de vanitate și semne de înțelepciune, la care se supun toate acestea Secţiunea a V-a Teologia vieţii negare și acceptare: acceptare după negare Ceea ce în termeni de apofatism este deșertăciune și supărare a spiritului, atunci în termeni de catafatism este "lucrarea lui Dumnezeu, care face totul" ( : ) Deci, care este rezultatul cărții? Pare să conțină o anticarte, iar când se scade una din cealaltă, rămâne doar numele lui Dumnezeu Viața este lipsită de sens, dar din moment ce ne este dată de Dumnezeu, trebuie să o trăim la maxim Eclesiastul nu crede într-o viață de apoi, nu crede în vreo dreptate și pedeapsă superioară, el crede doar în propriii ochi, care văd că "există o singură soartă pentru cei drepți și cei răi" ( , ) Dar vede și că o persoană nu este capabilă să cunoască scopurile și să schimbe legile acestei lumi Aceasta înseamnă că el rămâne cu lipsa de sens pentru a se transforma în virtute și cu o inimă curată pentru a face ceea ce mintea lui nu își găsește sensul Execută legile care nu sunt stabilite de ei Urăsc deșertăciunea - și iubește viața așa: urât, zadarnic Restul este minim Dar, așa cum a spus Nicolae din Cușa, minimul absolut coincide cu maximul absolut, cel mai mic este cel mai mare Infinitul mic este la fel de infinit ca infinitul de mare Prin urmare, Dumnezeu s-a înjosit la infinit în Isus Hristos, făcându-se om, și l-a înălțat la infinit pe om, îndumnezeindu-l Acest paradox al minimului ca maxim se dezvăluie în felul său în Eclesiastul cu mult înainte de apariția Dumnezeului-om Minimul absolut este lăsat omului: o viață muritor plină de munci inutile și distracție goală Dar nu este nimic mai înalt și mai vrednic de această viață, pentru că este plăcută lui Dumnezeu și pentru ea trebuie să-i răsplătească cu credință și recunoștință A transforma un minus într-un plus, în timp ce numărul rămâne zero (praf, gol, ignoranță), este ceea ce înseamnă să comiți un act de credință -O se transformă în + și, deși din punct de vedere aritmetic sunt absolut egali, diferența dintre ele este ca între deșertăciune și revelație, necredință și credință Eclesiastul ajunge la o asemenea subtilitate în lucrarea sa despre conceptul de credință, încât este lipsit de orice semn de obiectivitate, justificare rațională, este doar alegerea mea de Dumnezeu ca răspuns la faptul că Dumnezeu m-a ales Dumnezeu m-a ales să trăiesc - aleg viața pentru Dumnezeu Cu toată opoziția menționată anterior dintre Iov și Eclesiastul, a doua carte dezvoltă teologia paradoxală a primei Acolo, ca răspuns la toate bocetele lui Iov despre nedreptatea ordinii mondiale, răsună glasul lui Dumnezeu, lăudând creația așa cum este, fără sens și justificare morală Dumnezeu nu se ceartă cu Iov pe probleme morale, nu-i respinge disperarea, nu-l mângâie sau încurajează El doar Secţiunea a V-a Teologia vieţii afirmă măreția, frumusețea și bucuria creației în ciuda nedreptății care domnește în ea Atât Cartea lui Iov, cât și Cartea Eclesiastului cheamă o persoană să se întoarcă la Pomul Vieții, îndepărtându-se de Pomul cunoașterii binelui și răului Nu este dat unei persoane să știe ce știe și ce poate face Domnul, prin urmare o persoană poate doar să accepte creația și să participe la ea - atât în ciuda, cât și datorită lipsei de înțelegere a legilor ei și a neputinței sale de a le schimba Paradisul recâștigat: Cosmosul iubirii în Cântecul cântărilor Interpretări alegorice și literale Cântarea Cântărilor are multe interpretări, situate între doi poli: alegoric și literal Alegoric, Cântarea Cântărilor este interpretată ca o imagine a iubirii lui Dumnezeu și a lui Israel, urmând profetul Isaia, care se adresează astfel poporului său: " precum se bucură mirele de mireasă, așa se va bucura Dumnezeul tău tu" (Is : ) Și, urmând aplicația Pavel: "Soţi, iubiţi-vă nevestele, precum Hristos a iubit Biserica " (Efeseni : ) Bazele interpretării alegorice creștine au fost puse de Origen (c - / ) în cartea sa de comentarii și predici despre "Cântarea " Mirele este Cuvântul lui Dumnezeu, iar mireasa este Biserica sau sufletul omenesc Potrivit lui Origen, eros și agape, dragostea umană pasională și dragostea lui Dumnezeu pentru om, vorbesc un limbaj comun și, prin urmare, Biblia, vorbind despre "dragoste", "mângâieri", "parfumuri", folosește omonime - cuvinte care înseamnă lucruri diferite: trupeşti şi spirituale Sacramentul unirii lui Hristos cu Biserica, Cuvântul și Trupul, Ceresc și Pământesc - acesta este subiectul "Cântecului " Găsim interpretări mistico-alegorice ale Cântării Cântărilor de către scriitorul și filozoful bisericesc Episcopul Grigore de Nyssa, de către poetul spaniol Juan de la Cruz și de teologul francez Bernard de Clairvaux Ambrozie din Milano, unul dintre părinții Bisericii de Apus, a considerat Mireasa ca fiind proclamarea Fecioarei Maria ("Despre fecioria"), în catolicism Shulamith este perceput ca o imagine alegorică a Maicii Domnului și Sunt recunoscător scriitoarei Marina Artrovannaya Vishnevetskaya pentru sfaturile valoroase și asistența editorială în pregătirea acestui capitol Originea Cântarea Cântărilor Comentariu și Omile Tradus și adnotat de R P Lawson New York: Paulist Press, Secţiunea a V-a Teologia vieţii niya din "Cântările " sunt cronometrate pentru a coincide cu sărbătorile Maicii Domnului (nu există așa ceva în cultul ortodox) Într-adevăr, dacă suntem de acord că iubirea divină are multe în comun cu iubirea umană, atunci asimilarea lor figurativă și lectura alegorică sunt posibile Dar atunci când metoda alegorică este aplicată întregului text al Cântării , la fiecare imagine, comparație și detaliu de fond, apar dificultăți, deoarece vorbim clar despre iubirea umană în toată plinătatea ei senzuală De exemplu, primul vers din "Cântarea lui " ("Fie ca el să mă sărute cu sărutul gurii lui!") provoacă următorul comentariu al lui Origen: "Înțelesul acestor cuvinte este acesta: până când mirele meu trimite mă sărută prin Moise, până când îmi va săruta prin profeți? Deja vreau să-i ating buzele: să vină el însuși, să coboare la mine Dar atunci ar fi necesar să interpretăm în aceeași manieră sublimă ca și apelul lui Dumnezeu către Israel sau Hristos către Biserică, astfel de cuvinte ale mirelui către mireasă: "Această tabără a ta este ca un palmier și sânii tăi sunt ca ciorchinii de struguri M-am gândit: m-aș urca într-un palmier ", etc (Cântarea : , ) Să observăm că astfel de interpretări mistico-alegorice ale "Cântecului " erau foarte frecvente atât în Evul Mediu, cât și în timpurile moderne Voi cita titlul unei singure lucrări: "Lectură de iubire divină între Hristos și Biserica Sa Exprimată metaforic de Solomon în primul capitol din Cântarea Cântărilor" (Londra, ) Interpretarea literală, care înlocuiește acum alegoricul chiar și din literatura teologică (protestantă și parțial catolică), readuce Cântarea Cântărilor la sensul său pământesc Dacă Origen este considerat fondatorul interpretării alegorice în teologia creștină, atunci fondatorul interpretării literale este Teodor de Mopsuest ( - ), un teolog sirian vorbitor de greacă, un reprezentant al școlii antiohiene, care credea că " Cântec " este o poveste despre dragostea umană Dar exegeza sa a fost respinsă de alți interpreți creștini timpurii și condamnată la Sinodul al V-lea Ecumenic Citat de: Cântarea Cântărilor M : EKSMO; Harkiv: Oko, P Această carte este o retipărire a colecției lui A Efros Cântecul lui Solomon (Sankt Petersburg, ; ediția a II-a, ), completată cu materiale moderne J Collinges Relațiile iubirii divine între Hristos și Biserica Sa; sau: Sufletul credincios particular Exprimat metaforic de Solomon în primul capitol al Cântărilor sau Cântarea cântărilor Londra: tipărit de T Snowden, pentru Edward Giles, Secţiunea U Teologia vieţii În secolul al XVIII-lea o viziune s-a răspândit la "Cântarea " ca descriere a unui eveniment istoric (căsătoria lui Solomon cu fiica faraonului sau încercarea lui de a se căsători cu o fată din Sunem) Voi cita gândul lui Johann Herder, marele filosof cultural german, din lucrarea sa "Cântece de dragoste Cartea Bibliei" ( ): "Ei nu știu, în ciuda semnificației sale literale clare, ce să facă din ea? Alegorie, misticism și, în cele din urmă, obscenități și trucuri de dragoste au plouat asupra ei - și toate acestea numai în numele sfințeniei: la urma urmei, este în Biblie! Interpretarea literală vede în această carte un cântec de căsătorie de origine folclor-păgână, un apel nominal al participanților la o ceremonie antică de căsătorie sau chiar o serie de pasaje fără legătură care au fost incluse în Biblie doar datorită puterii și popularității lor poetice, dar care, de fapt, nu se încadrează în cartea sfântă şi nu conţin nicio revelaţie religioasă " Când a apărut Cântarea Cântărilor , a fost o carte laică în sensul cel mai obișnuit al cuvântului Nu numai că este imposibil să vezi vreun gând mistic ascuns în el, dar structura și planul poemului exclud complet chiar și gândul unei alegorii ", conchide Ernest Renan Deci, au existat două abordări: fie alegorizarea și "teologizarea" dragostei umane, fie, găsind-o sfidător senzuală, excluderea cărții din canonul biblic ca fiind nepotrivită Cântarea "trucurilor de dragoste" nu este contrară religiei monoteismului? Cum poate fi considerată o carte sfântă o carte sfântă în care numele lui Dumnezeu nu este niciodată menționat? Nu degeaba "Cântarea " a fost inclusă în Sfânta Scriptură mai târziu decât toate celelalte cărți Disputele cu privire la demnitatea sa canonică au continuat până în secolul al II-lea î Hr n e Se dovedește că interpretarea alegorică a sensului "Cântecului " ca iubirea lui Dumnezeu și a lui Israel, sau a lui Hristos și a Bisericii, sau a Cuvântului și a trupului, este cea care ne permite să-i stabilim locul cuvenit în Iudeo -Canonul creștin, în timp ce interpretarea sa literală ca versuri de dragoste sau un cântec de nuntă pune lucrarea în afara canonului și revelației religioase Citat din: Cântarea Cântărilor [M , J S Renan E Cântecul cântărilor / Per din fr Abram Efros // Cântarea cântărilor [M , ] S Despre istoria și interpretarea Cântării Cântărilor, vezi: Protopopul Alexandru Men Isagogie Un curs în studiul Sfintei Scripturi Vechiul Testament M , S - ; Comentariul Biblic al Noului Ieronim; ed de Raymond Brown, Joseph Fitzmyer, Roland Murphy Upper Saddle River (NJ): Prentice-Hall, , p - ; Lakhya Cântecul Cântărilor (Traducere și comentariu) Ierusalim: Philobiblon, Secţiunea a V-a Teologia vieţii Mi se pare că este posibilă o interpretare religioasă și în același timp non-alegorică a "Cântecului " O voi numi ontologic Cartea lui Iov și Cântarea Cântărilor La începutul Cărții Genezei, după zilele creației, în capitolul , este dată o scurtă descriere a Edenului - acea Grădină a Edenului, unde omul a fost plasat de Creatorul său Știm puține despre Eden: acolo a crescut Domnul fiecare pom plăcut la vedere și bun pentru mâncare, iar în mijlocul paradisului El a așezat Pomul Vieții În același loc, în Eden, crește Arborele cunoașterii binelui și răului, din care este interzis omului să mănânce Înainte ca o persoană să încalce această interdicție și să fie expulzată din paradis, Dumnezeu i-a creat un ajutor Și cei doi au devenit, bărbat și soție, ca un singur trup, și amândoi au fost goi și nu s-au rușinat Apoi începe istoria căderii sau istoria omenirii care caută întoarcerea în paradis: printr-un legământ cu Dumnezeu, prin Avraam și Moise, prin scoaterea lui Israel din robia egipteană și prin nenumăratele sale războaie, sacrificii și suferințe, prin profeți , prin Mântuitorul și Biserica înălțată de El, prin răstignirea, învierea și așteptarea sfârșitului lumii și a celei de-a Doua Veniri (ultima carte a Scripturii - Apocalipsa) Iată cât de departe a dus pe om drumul din Eden! Iar Edenul însuși, s-ar părea, părăsește Biblia pentru totdeauna, abia apărând pe una dintre paginile sale inițiale Ce s-a pierdut cu el? Ce a însemnat pentru o persoană să fie în imediata apropiere a lui Dumnezeu? Ce bucurii și bucurii i-au înconjurat pe Adam și Eva în paradis? Știm foarte puține despre acest topos cel mai semnificativ și original al Bibliei, despre Eden, despre viața unei persoane înainte de cădere, despre ceea ce dă sens tuturor suferințelor și spre ce sunt întoarse credința și speranța umanității căzute - înapoi și înainte - știm foarte puține Și este vorba despre acest lucru principal și sacru - despre grădina în care crește Arborele Vieții și cei doi fac un singur trup - ne spune Cântarea Cântărilor Acest cântec pare să fi scăpat din paradis pentru a-i aminti unei persoane care merge pe un drum jalnic despre cine este, ce a pierdut și la ce este chemat, pentru a-i aminti de iubire ca începutul ceresc al ființei Nu întâmplător Cântarea lui se află aproape chiar în mijlocul Bibliei, la o distanță egală de cărțile începutului (Geneza) și sfârșitului (Apocalipsa) creației Când a existat o dispută între înțelepții evrei din Adunarea Jamne cu privire la includerea "Cântecului " în canonul sacru, unii Secţiunea a V-a Teologia vieţii se spunea că "pângărește mâinile" Dar s-a împlinit așa cum a spus rabinul Akiva: "Cântarea Cântărilor este sfântul sfintelor și toată poziția lumii nu merită ziua în care a fost dată această carte " Și, de fapt, întreaga poziție a lumii are loc în timp, în istorie, începută (lansată) prin toamnă, în timp ce "Cântarea " ne trimite la acea realitate care a precedat căderea și rămâne în veșnicie Amintiți-vă că în Biblie există o altă carte care inversează secvența intrigii a poveștii căderii și cheamă o persoană să se întoarcă la Arborele Vieții Aceasta este Cartea lui Iov, un om fără prihană, drept, cu frică de Dumnezeu și departe de rău În Biblia ebraică, Cântarea Cântărilor este plasată în a treia secțiune, printre așa-numitele hagiografii, sau cărțile de învățătură (ketubim), și imediat după Cartea lui Iov În această ordine, văd un model profund Cartea lui Iov ridică întrebarea de ce răul este amestecat cu binele în viața umană, de ce viciosul este binecuvântat și cel nevinovat este în mizerie, iar răspunsul vine din primul capitol al Genezei, unde Dumnezeu apare ca Creatorul cerului și pământul, toate elementele, toate creaturile pământești în complexitatea și frumusețea lor uimitoare Cântarea Cântărilor face ecoul capitolului din Geneza, unde crearea lumii intră în următoarea fază: faza creării Edenului Acesta este punctul cel mai înalt al creației lumii înainte de căderea omului: Domnul l-a așezat pe om în Grădina Edenului, astfel încât el a cultivat și a păzit această grădină (Gen : ), pentru a mânca roadele din pomii lui grădina (Gen : ), pentru a da nume tuturor făpturii vii (Gen : - ) și ca omul să devină un singur trup cu soția sa (Gen : - ) Așa este prezentat Edenul în Cântarea Cântărilor - un loc neatins de păcat, din belșug înflorit și parfumat Grădina Song este Edenul înapoiat, insula fericită a eternității, înconjurată de patru direcții cardinale și spălată de patru râuri Ideea că iubirea returnează imaginea Edenului lumii căzute, și tocmai în legătură cu Cântarea Cântărilor, a fost exprimată de Johann Herder: "Când Dumnezeu l-a creat pe om, Edenul a devenit împărăția lui; și atunci iubirea este al doilea Eden al său, cel mai înalt Când Dumnezeu a creat lumea, El a cunoscut o singură binecuvântare: iubirea Cu ea a binecuvântat plantele și copacii, fiarele și oamenii Talmud Jadaim Sar , - // Cântarea Cântărilor [M , ] S Herder I Cântece de dragoste Cartea Bibliei // Cântarea Cântărilor [M , ] S Secţiunea a V-a Teologia vieţii Aceasta este direcția trecerii de la Cartea lui Iov la Cântarea Cântărilor: ea corespunde trecerii de la capitolul al Genezei la al -lea, de la Cosmos la Eden, de la sublim la frumos, de la puternic și elemente de neînțeles la imaginea unei grădini în care totul servește omului și combinat cu dragoste cu el În Cartea lui Iov, lumea este prezentată ca formidabilă și de neînțeles, Dumnezeu îl întrece cu infinit pe om, slab și ignorant "Ai poruncit vreodată în viața ta dimineții " (Iov : ) "Ai coborât în adâncurile mării și ai intrat în explorarea abisului?" (Iov : ) "Ai un mușchi ca Dumnezeu? Și poți tu tu cu vocea ta ca El?" (Iov : ) Toate acestea scot la iveală incomparabilitatea lui Dumnezeu și a omului, iar Iov, după ce l-a ascultat pe Dumnezeu, renunțând la "răzvrătirea", se pocăiește în țărână și cenuşă În "Cântarea " o persoană nu mai apare în Cosmosul grandios, supus și cunoscut doar lui Dumnezeu, ci într-o grădină sădită pentru el, unde este chemat la bucurie și plăcere, mâncând fructele din Pomul Vieții (În ebraică, chiar cuvântul "eden" sau "eden" înseamnă "plăcere", "plăcere" ) O persoană apare într-o relație nu cu Dumnezeul infinit superior, ci cu "jumătatea" lui proporțională, iubitoare și iubită, creată din propria sa carne Lumea este o grădină și o imagine a celor care iubesc Portret - peisaj Imaginea grădinii domină în Cântarea Cântărilor, sacramentul iubirii are loc în grădină, iar Sulamita însăși este numită "locuitorul grădinilor" (Cântarea : ) "Ridică vântul dinspre miazănoapte și adu-l dinspre sud, suflă în grădina mea și mirosurile lui vor curge! "Să vină iubitul meu în grădina lui și să mănânce rodul lui dulce" (Cântarea : ) Aceasta este imaginea unei ființe pline, abundente, care ea însăși se dăruiește celor vii, îi saturează și îi îmbătă, pentru că o persoană nu este împovărată cu blestemul de a lucra pe pământ "în sudoarea feței sale" Smirna, mierea, vinul, laptele - natura dă toate fructele și dulciurile ei în mod gratuit iubitorilor, pentru că dragostea aici stăpânește nu numai viața umană, ci și universală, nu există nimic străin, amenințător de inexpugnabil, înfricoșător de necunoscut Vântul bate prin grădină astfel încât aromele să curgă în nările îndrăgostiților Mirosul acestei lumi "cântecului" este izbitor ca semn al înfloririi și al abundenței rodnice Mirosul este trecerea unui lucru dincolo de limita lui, răspândirea celor mai mici particule ale sale în spațiu Prin urmare, lumea iubirii, a atracției față de altul este o lume a mirosurilor, a abundenței de fructe și flori care saturează aerul " Nard și șofran, calamus și scorțișoară cu tot felul Secţiunea a V-a Teologia vieţii pomi parfumați, smirnă și stacojiu cu toate cele mai bune arome " (Cântarea : ) Parfumul este opusul conturului uscat al lucrurilor împinse în limitele lor; aerul contopește în sine "sufletele" lucrurilor și se răspândește peste tot Dar nu numai aromele - lichidele (miere, vin, suc) domină și în "Cântarea ", precum și în Eden, unde, potrivit lui Efrem Sirul, "în inima izvorului apelor parfumurilor , sursa ne apare" Astfel, duritatea lumii noastre căzute se dizolvă, iar omul se întoarce la suflarea Domnului, la suflarea prin care el însuși a fost creat "Și Domnul Dumnezeu a făcut pe om din țărâna pământului și i-a suflat în nări suflare de viață și omul a devenit un suflet viu " (Geneza : ) Parfumul, mirosurile stabilesc calea pentru orice și pentru toată lumea Cântarea emană din gâtul turturelei, mugurii de smochin, "viile, înflorite, scot tămâie", iar iubita iese la mire - totul merge la fel (Cântarea : - ) Până și numele iubitului este asemănat cu parfum, nu doar sună, umple aerul, este inhalat prin nări, este proaspăt și îmbătător "Din tămâia mirului tău, numele tău este ca smirna vărsată " (Cântarea : ) Același parfum, conform ideii părinților bisericii, interpreții Bibliei, a fost turnat și în primul Eden creat, unde a dominat elementul aer Călugărul Efrem Sirul a dedicat un ciclu de cincisprezece cântece Paradisului Pământesc, prin care trece motivul "parfumurilor spirituale", care amintește atât de viu de lumea "Cântecului Cântărilor": Aerul care suflă în Paradis este un izvor de mari desfătări din care Adam a supt în zilele tinereții sale; aerul acesta, ca sânii unei mame, i-a alăptat pruncul, și era frumos și tânăr și strălucea de raze de bucurie; Sirin E Al unsprezecelea cântec despre Paradis, sau Despre parfumuri spirituale / Per Serghei Averintsev // Averintsev S O perlă de mare valoare Kyiv: Spirit and Litera, P Mirosul și băutura sunt îmbinate în chipul harului de către Mitropolitul de la Kiev Ilarion: " Unde a suflat asupra ta parfumul Duhului Sfânt? Unde ai băut din dulcea ceașcă a amintirii Vieții Viitoare? ("Cuvântul despre lege și har", secolul XI) Secţiunea a V-a Teologia vieţii disprețuind porunca, s-a făcut decrepit și jalnic de la bătrânețe, sub nenorocirea bătrâneții s-a aplecat Binecuvântat să fie Domnul lui Adam să-l cheme și să-l aducă înapoi în Paradis! Eroul liric din Cântarea Cântărilor este Adam, căruia i se întorc tinerețea și Grădina Edenului, unde este combinat cu tânăra Eva - Shulamit "Cântarea " este, parcă, o imagine detaliată a capitolului din Geneza Grădina îi înconjoară pe îndrăgostiți, le devine patul și umbra "O, ești frumoasă, iubita mea și bună! iar patul nostru este verde; Acoperișurile caselor noastre sunt cedri, tavanele noastre sunt chiparoși" (Cântarea : , ) Este deosebit de semnificativ faptul că iubitorii înșiși sunt asemănați cu o grădină, trupurile lor dezvăluie în sine un fruct rotunjit, înflorit, parfumat și, uneori, este imposibil de înțeles dacă este o grădină de legume sau o grădină a trupurilor; despre un paradis creat pentru iubire, sau despre carnea care "se bucură" de cei care iubesc "O grădină închisă este sora mea, mireasa mea, o fântână închisă, o sursă sigilată: pepinierele tale sunt o grădină cu rodii, cu fructe excelente, păstrători cu table o sursă de grădină este o fântână de ape vii și pâraie din Liban " ( Cântarea : - , ) "Iubitul meu s-a dus în grădina lui, în paturi de flori parfumate Eu sunt al iubitului meu, și iubitul meu este al meu " (Cântarea : - ) Ce pare să fie o grădină aici - cea care înflorește și miroase dulce în jurul miresei, sau ea însăși? Este imposibil de decis, pentru că însăși împărțirea în animat și neînsuflețit, extern și intern, carnea unei flori și culoarea cărnii nu are sens în Eden Înflorirea este atât iubitul însuși, cât și ceea ce îi înconjoară, căci întregul paradis, creat pentru om, îi este asemănător și conformabil, iar oamenii, întâiul născut al lui Dumnezeu, care trăiesc în el, sunt ca fructele și florile pe Pomul indivizibil al Vieții (în contrast cu o dualitate clară a Arborele cunoașterii binelui și răului) "Așa cum merii sunt între copacii pădurii, iubitul meu este între tineri La umbra ei îmi place să stau, iar fructele ei sunt dulci până la gât Sirin E Al unsprezecelea cântec despre Paradis, sau Despre parfumuri spirituale // Averintsev S O perlă de mare valoare S Secţiunea a V-a Teologia vieţii M-a condus în casa de banchet, iar steagul lui deasupra mea este dragostea Întărește-mă cu vin, înviorează-mă cu mere, căci m-am săturat de dragoste" (Cântarea : - ) Lemnitatea, rodnicia și vinovăția se află în carnea iubitului, deoarece chiar trupurile lor sunt Arborele vieții roditor, ale cărui proprietăți se extind la cei care mănâncă din el "Ce frumoasă ești, ce atrăgătoare, iubită, după aspectul tău frumos! Această tabără a ta este ca un palmier, iar sânii tăi sunt ca ciorchinii de struguri M-am gândit: m-aș urca pe un palmier, m-aș apuca de ramurile lui; și sânii tăi ar fi în loc de ciorchini de struguri și mirosul din nările tale ar fi ca de la mere; gura ta este ca vinul bun Curge direct către prietenul meu, îndulcește buzele celui obosit Eu sunt al prietenului meu și dorința lui s-a îndreptat către mine" (Cântarea : - ) Pare ciudat că există perii de struguri pe palmier, iar mirosul este ca de la "mere" Dar în arborele care dă viață trupurilor celor care iubesc, toate speciile de copaci sunt combinate - întreaga grădină apare ca un singur copac Așa este puterea dorinței, care extrage proprietățile perfecțiunii din orice: armonia unui palmier, rotunjimea și elasticitatea ciorchinilor de struguri, mirosul proaspăt de mere Aceasta este natura cerească a paradisului, îngroșătorul tuturor simțurilor noastre, sintetizatorul și "sinestezia" , datorită căruia ramurile de palmier încolțesc ciorchini de struguri, vederea se transformă în atingere, atingerea în miros, mirosul în auz, cântarea devine condiment , iar înflorirea devine cântare (Cântarea : - ) De fapt, deja în descrierea inițială a Edenului există o astfel de schimbare a sentimentelor, îmbătată de imaginea perfecțiunii: " orice copac plăcut la ochi și bun pentru mâncare " (Geneza : ) ), adică viziunea și gustul împreună mâncați din acest copac și admirați-l Conform interpretării lui Ioan Gură de Aur cu privire la prima carte a Scripturii "Geneza", "Viața paradisului dădea unei persoane o plăcere deplină, comunicând atât plăcerea contemplării, cât și plăcerea de a mânca (Dumnezeu) i-a permis lui Adam să trăiască în paradis, să se bucure de frumusețea a ceea ce vede, să-și amuze ochii cu asta și să obțină o mare plăcere de a mânca (fructe) " Sinestezia este o percepție senzorială holistică în care culorile, mirosurile, sunetele, elementele de gust și atingere se îmbină, trec asociativ unele în altele Ioan Gură de Aur Convorbiri despre cartea Genezei: În cărți Carte Conversația // Poly, col lucrări ale Sfântului Ioan Gură de Aur: În volume, cărți Sankt Petersburg, - Secţiunea a V-a Teologia vieţii Mângâierile de dragoste apar și în imaginile interacțiunii umane cu natura vegetală: "hănește printre crini" (Cântarea : și : ); "mânca mere" (Cântarea : ); "mâncați miere", "beți vin cu lapte" (Cântarea : ); "bea sucul de rodii" (Cântarea : și : ) Nu doar planta, ci și lumea animală trece în corporalitatea celor care iubesc - este, de fapt, nesfârșită, îmbrățișând întregul Eden și pe toți cei care trăiesc în el "O, ești frumoasă, iubita mea, ești frumoasă! ochii tăi sunt porumbel sub buclele tale; Părul tău este ca o turmă de capre care coboară din muntele Galaad buzele tale sunt ca o panglică stacojie și buzele tale sunt bune; ca jumătăţile de rodie, obrajii tăi sunt sub buclele tale Cei doi sâni ai tăi sunt ca gemenii unui tânăr de capră " (Cântarea : , , ) S-a observat de mult timp că asemănările naturale din "Cântecele " sunt autosuficiente, se răspândesc dincolo de limitele acelor părți ale corpului, a căror reprezentare figurativă le servesc și cresc într-o imagine independentă De exemplu, " dinții tăi sunt ca o turmă de oi tunse care ies din bazin, fiecare dintre ele având câte o pereche de miei și nu este nicio femeie sterilă între ei " (Cântarea : ) " Pântecele tău este un morman de grâu, înconjurat de crini " (Cântarea : ) Grâul printre crini ca imagine a pântecului - nu este prea pretențios? Aceste comparații nu le întunecă subiectul, nu uimesc prin luxul lor pictural și neplauzibilitatea? Dar ideea este că însăși redundanța acestor comparații depășește convenționalitatea asimilării Cosmos-Eden este creat de iubire și, prin urmare, îmbină toate formele de viață Când a doua parte a comparației o depășește pe prima în detaliu și lățime, ea capătă o greutate suplimentară în ceea ce privește sensul și "inversează" comparația, făcând-o reversibilă Trupul iubitului este comparat cu natura înconjurătoare în aceeași măsură în care natura este comparată cu trupul iubitului, turmele de oi - cu dinții ei, o grămadă de grâu - cu pântecele ei Un portret se transformă cu ușurință într-un peisaj și invers: nu este natura paradisului să estompeze linia dintre subiect și obiect? Shulamith se extinde la întreaga lume, care devine corporală în aceeași măsură în care corpul ei devine asemănător lumii Corpul dual al celor care iubesc îmbrățișează universul, căci paradisul este universul, adunat, strâns, pecetluit cu dragoste Aceasta este proprietatea de "topire" a iubirii, căci "săgețile ei sunt săgeți de foc; ea - Secţiunea a V-a Teologia vieţii flacara este foarte puternica Apele mari nu pot stinge iubirea și râurile nu o vor inunda" (Cântarea : - ) Dragoste: de la cunoaștere la ființă interpretare ontologică Natura peisagistică a portretului și portretul peisajului au dat naștere unei alte interpretări alegorice binecunoscute a "Cântecului cântărilor" - în cartea lui A A Olesnitsky, profesor la Academia Teologică din Kiev în cadrul Departamentului de Limbă Evreiască și Biblică Arheologia ("Cartea" Cântecul cântărilor "și ultimii ei critici", ) Profesorul Olesnitsky a atras atenția asupra faptului că în imaginile "Cântecelor " "imaginile naturii ocupă scriitorul mai mult decât trăsăturile imaginii miresei" De aici el a concluzionat (bazându-se și pe conversațiile sale cu un anume Samuil Tayyar, un evreu din Persia) că "eroina Cântecului Cântărilor este natura din jurul poetului" Mireasa din "Cântecele " personifică natura pământească, "pământul și aerul palestinian, flora și fauna palestiniene", iar mirele este "imaginea luminoasă a soarelui" Cu aceasta, Olesnitsky explică, de asemenea, de ce mireasa nu poate ține mirele cu ea - fie îl găsește, fie îl pierde și de ce "este deosebit de îngrijorată și tânjește după mire noaptea" (de parcă mitul htonico-solar ajută la înțelegere) aceasta este mai bună decât simpla experiență de zi cu zi) Desigur, o astfel de interpretare aduce un omagiu popularului din a doua jumătate a secolului al XIX-lea teoria solar-meteorologică (oamenii de știință germani A Kuhn, M Muller, ruși - F I Buslaev, A N Afanasiev, O F Miller etc ), care a interpretat miturile ca o alegorie a anumitor fenomene astronomice și atmosferice Dar se pare că dintre toate tipurile de alegorism aplicate "Cântecului " alegorismul peisajului este cel mai apropiat de structura sa figurativă "Cântec " într-adevăr leagă imaginile îndrăgostiților și natura din jurul lor, dar nu o face alegoric, nu prin alegorie, ci edemic, ca imagine a unui întreg paradis în care fericirea celor care iubesc este inseparabilă de harul lumii naturale Paradisul este cel mai înalt grad de a fi al fiecărei ființe ca o ființă iubitoare și iubitoare, este cel mai bun din toate calitățile și, prin urmare, să te delectezi cu cel iubit și "a bea sucul de la mere de rodie" sunt una și aceeași în limbajul lui "repisi" Citat Citat din: Cântarea Cântărilor [M , ] pp , , Secţiunea a V-a Teologia vieţii Se poate vorbi chiar de Edemism ca o caracteristică a întregii structuri figurative a Cântecului Trecerea unui portret într-un peisaj și a unui peisaj într-un portret este explicată aici prin starea cerească a lumii Acesta nu este deloc pământul din care au crescut spini și ciulini și care a devenit un blestem pentru un om care își câștigă pâinea în sudoarea frunții Acesta este un pământ al florilor și fructelor, un pământ care își dă gratuit excesul și, prin urmare, intră într-o imagine holistică a iubirii ca fiind-în-altul și pentru-altul Dragostea din "Cântece " nu se reduce doar la apropierea îndrăgostiților - le deschide ochii asupra întregii lumi din jurul lor ca loc de bucurie și beatitudine Se plimbă prin grădini, câmpuri, podgorii și peste tot întâlnesc moliciunea și luxul reciproc al naturii "Vino, iubitul meu, să ieșim la câmp, să stăm la sate; dimineața să mergem la vii, să vedem dacă vița a înflorit, dacă s-au deschis mugurii, dacă au înflorit merii de rodie; acolo îți voi reda mângâierile mele Mandragorele au suflat deja tămâie, iar la ușile noastre sunt toate roade minunate, noi și vechi: am păstrat aceasta pentru tine, preaiubiții Mei" (Cântarea , - ) Nu numai mireasa este ca lumea, ci întreaga lume este crescută, împodobită, parfumată, mugurii se deschid în ea, viile înfloresc, văile sunt acoperite de verdeață, căprioarele și caprisele sar peste dealuri Ca răspuns la cântecele lui îndrăgostiți, vocile prietenilor și prietenelor lor sună: " Ne bucurăm, ne distrăm cu tine, / Îți lăudăm mângâierile mai mult decât vinul - / Te-am iubit cu dreptate! (Cântecul : Z) Lumea se bucură și este fericită, ca în primele zile ale creației, când Dumnezeu s-a uitat la ceea ce au creat ei, a văzut că "este bine", iar după crearea omului, "foarte bine" (Geneza : ) "Cântarea Cântărilor" este poate singura carte a Bibliei în care nu există rău, ceea ce înseamnă că nu există bine, nu există deloc concepte morale, cum ar fi virtutea, viciul, castitatea, păcatul, pocăința, răscumpărarea În acest sens, ea este posibil să asemănăm doar începutul Genezei (primele două capitole - creația lumii și Eden, înainte de cădere) și sfârșitul Cărții lui Iov (cinci capitole - răspunsul lui Dumnezeu la Iov și un epilog) Dar în acele cărți, existența non-morală a lumii este prezentată în contrast puternic cu cauzele și consecințele despărțirii ei morale (căderea lui Adam și a Evei, suferința dreptului Iov) "Cântec ", dimpotrivă, dezvăluie ființa paradisului în plinătatea sa atotcuprinzătoare, neînnorat moral, Poezia și proza Orientului antic M : Artist lit , S Citez aceste rânduri după o traducere modernă a lui I Dyakonov, unde fragmentele care sunt considerate părți corale sunt în cursive Secţiunea a V-a Teologia vieţii deloc zguduită de cunoştinţa binelui şi a răului Desigur, există în "Cântece " atât dor de o iubită îndepărtată, cât și epuizare din cauza nopților nedormite de dragoste, dar aceste semne de timp și schimbări care fac parte din imaginea paradisului nu reduc fericirea, ci subliniază , ascuți-l Singura imagine "negativă" a "Cântecului " sunt paznicii care au bătut-o și au rănit-o pe Shulamith când își căuta iubitul prin oraș; dar sunt menționate într-un singur verset (Cântarea : ), și fără nici cea mai mică condamnare, nu ca o forță a răului, ci doar ca o scuză pentru o fată care întârzie la o întâlnire pentru a-i chema iubitul " Pereții de pază mi-au îndepărtat vălul Vă conjur, fiice ale Ierusalimului: dacă vă veți întâlni pe iubitul meu, ce-i veți spune? că m-am săturat de iubire" (Cântarea : - ) Există doar două cărți în întreaga compoziție a Bibliei care sunt atât de integrale în exprimare, în tonul emoționant: cartea mâniei mari și groaznicei, Apocalipsa, și cartea marii jubilări și tandrețe, Cântarea Cântărilor Ele sunt corelate polar tocmai prin faptul că unul reprezintă sfârșitul lumii, Judecata de Apoi, iar celălalt este începutul lumii, nepătat de păcat Dar la urma urmei, căderea în păcat a avut deja loc, cum este posibil acest paradis după ce a fost alungat din paradis? "Song of Songs" nu numai că înfățișează dragostea unui bărbat și a unei femei, ci dezvăluie starea iubirii din lume Aceasta nu este o alegorie a iubirii superioare, divine, pentru că însăși structura alegoriei sugerează dualitatea, împărțirea lumii în "acesta" și "aceasta", uman și Divin: unul "se referă" la altul, mai înalt Dar nu există o astfel de diviziune în Edenul primar al Ființei, așa cum nu există o astfel de diviziune în însăși ființa creată de Dumnezeu Orice dublare și "smecherie", inclusiv viclenia "bună" a alegoriei, apare doar odată cu cunoașterea binelui și a răului, împărțirea lumii în Divin și uman, adevărat și deformat, motiv pentru care este nevoie de tot felul de referiri "alegorice" de la unul la altul A interpreta iubirea în Cântări ca alegorie înseamnă, în esență, a slăbi iubirea, care apare aici ca o ontologie a lumii, ca un mod al ordinii mondiale, și nu un mod alegoric de a vorbi despre ea Însuși universul din Cântarea Cântărilor este creat cu dragoste, emană dragoste, iar relația dintre miri este doar un microcosmos reprezentat vizual al acestui univers, dezvăluit în generozitatea lui Acesta este universul mugurilor și al viței de vie, al florilor și al fructelor, al mierii și al laptelui, adică epuizant, revărsând din sine ceea ce poate bea și hrăni, un univers purtător de dar, iubitor, care a apărut el însuși la o întâlnire cu o persoană în ordine să se dăruiască lui Prin urmare, o persoană este conectată cu dragoste cu sine în jumătatea sa masculină și feminină, deoarece este conectată cu universul, generos în dăruirea de sine Crearea lumii continuă: acea ființă, care a fost creată de Dumnezeu, se dă acum omului, Secţiunea a V-a Teologia vieţii ieșit din viață-se simte pentru el, îl umple cu pâraie, mirosuri, fructe Dragostea ca ontologie presupune nu o alegorie despre alte niveluri ale ființei, ci transformarea acestei ființe, care ea însăși devine ceea ce alegoria poate doar să sugereze Toate imaginile "Cântecului " sunt ontologice, nu sunt metafore asemănătoare una cu alta, ci metaballe care arată cum unul este implicat în altul, este prezent în celălalt De aici amănunte greu de rezolvat pentru interpretarea alegorică, pentru a le recodifica într-un plan "mai înalt": dinții, ca oi, fiecare dintre ele având câte o pereche de miei; obrajii, ca jumătăți de rodie; sfarcurile, ca gemenii unei tinere capre care pasc printre crini "Cântarea Cântărilor" dispune nu la o interpretare alegoric, ci nici la una pur literală, ci la o interpretare ontologică, care dezvăluie în fiecare detaliu starea de paradis a lumii, unde oile și caprisele dau naștere pui, unde turmele în pace pasc și animalele de munte galopează vioi, unde fiecare făptură se bucură de existența sa, căci el întruchipează voința Creatorului, planul Său pentru sine (ca în capitolele finale ale Cărții lui Iov, unde Creatorul însuși povestește despre creația sa) Dragostea lui Solomon și Sulamith intră în cercul acestui univers, devine centrul lui, dar în niciun caz nu se poate reduce la emoții, la "relații" Aceasta este o forță dătătoare de pace, cosmică, aceeași care "mișcă soarele și luminile"; aici se dezvăluie în flori de primăvară, în cântarea unui porumbel, în podoabe și în mângâierile iubitului ei Pentru toate * Metabola (din grecescul metabole - "transfer, întoarcere, tranziție, mișcare") - un tip de imagine artistică care transmite implicarea reciprocă, transformarea reciprocă a fenomenelor; una dintre varietățile tropului, alături de metaforă și metonimie Vezi: Epstein M Metabola // Projective Philosophical Dictionary Sankt Petersburg: Aleteyya, S - Mircea Eliade scrie despre faptul că asemănările trupului și ale pământului nu sunt doar asemănări, ci componente transformabile reciproc ale unei experiențe religioase-cosmice integrale, scrie Mircea Eliade pe baza unei analize comparative a diferitelor religii "'Femeia aceasta a venit ca pământul: semănați-o, bărbați, cu semințe', spune Atharvaveda (XIV, , ) "Soțiile voastre sunt câmpurile voastre", spune Coranul (II, ) Regina sterp geme: "Sunt ca un câmp pe care nu crește nimic!" În schimb, într-unul dintre imnurile secolului al XII-lea, Fecioara Maria este glorificată ca terra non arabis quae frictum parturit (pământ necultivat care a dat roade) Să încercăm să înțelegem situația existențială a cuiva pentru care toate aceste comparații nu sunt doar idei, ci experiență trăită Evident, pentru el, viața are o altă dimensiune: este inerentă nu numai omului, este și "cosmică", întrucât are o structură transumană Poate fi definită ca "existență deschisă", deoarece nu se limitează strict doar la felul uman de a fi" ( Eliade M Sacru și lumesc M : MGU, S - ) Secţiunea a V-a Teologia vieţii vizibilitate și tangibilitate, această iubire nu este supusă interpretării - nici fiziologice, nici psihologice, nici alegorice - pentru că transcende scara umană, dar nu convențional simbolic, ci existențial De fapt, Edemismul, care a fost menționat mai sus, este metoda ontologică de a reprezenta iubirea nu ca un sentiment subiectiv, ci ca o proprietate a universului însuși, care este transformat în paradis prin iubire Faptul că de obicei ne gândim la iubire ca "sentiment", "cogniție", "relație" este un semn al degradării acesteia în lumea "post-edenică" " [Dumnezeu] l-a izgonit pe Adam și a așezat la răsărit, lângă grădina Edenului, Heruvimii și sabia de flăcări care se întoarseră pentru a păzi calea către pomul vieții" (Geneza : ) Și imediat după acest verset: "Adam a cunoscut-o pe Eva, soția lui " (Geneza : ) Cunoașterea apare aici ca o modalitate de relații maritale după ce ambii au fost expulzați din paradis, deoarece cunoașterea însăși presupune o divizare în subiect și obiect, în interior - cunoscător și exterior - cognoscibil După ce au mâncat din Arborele Cunoașterii, Adam și Eva au devenit exteriori lor și unul altuia "Și li s-au deschis ochii amândurora și au știut că sunt goi și și-au cusut frunze de smochin și și-au făcut șorțuri" (Geneza : ; înainte de cădere, "erau amândoi goi, Adam și a lui soție și nu ne-a fost rușine" - Gen : ) Cunoașterea binelui și a răului duce și la relațiile corespunzătoare ale soților, care odinioară erau uniți, iar acum, căzuți din plinătatea ființei, nu se cunosc decât, rușinându-se de goliciunea lor Martin Buber face următoarea distincție între căsătoria în Eden și după aceasta: " Nu este adevărat că relația de căsătorie dintre Adam și Eva a apărut abia după izgonirea din paradis Dar aici, într-un fel caracteristic Bibliei, nu direct, ci prin folosirea anumitor cuvinte, se indică faptul că apropierea lor după ce au fost alungate din paradis nu a mai fost la fel ca în paradis, că ea a devenit cunoscută, ceea ce înseamnă că ea a devenit supusă opoziţiei faţă de toată existenţa lumească ca urmare a conştientizării acestei opoziţii Aceasta este esența: apropierea a devenit cunoaștere și astfel s-a opus ființei, în timp ce în paradis iubirea nu este cognitivă, ci existențială, lumea însăși este iubitoare, și nu se opune iubirii Dar la aceasta trebuie adăugat că dragostea, se pare, a fost dăruită oamenilor abia după cădere, ca prilej pentru o nouă achiziție Buber M Cain Imagini ale binelui și răului // Buber M Două imagini ale credinței M : Republica, S Secţiunea a V-a Teologia vieţii a existenței cerești, care inițial nu avea nevoie de iubire ca "emoție" separată, pentru că era iubirea însăși În orice caz, în capitolul despre Eden din Cartea Genezei, nu se vorbește despre nicio iubire și într-adevăr acest concept în relație cu un bărbat și o femeie se găsește pentru prima dată în Biblie doar în povestea de dragoste a lui Iacov și Rahela : "Șapte ani Iacob a slujit pentru Rahela; și i s-au arătat în câteva zile, pentru că o iubea" (Geneza : ) Iată prima dragoste din Vechiul Testament, iar cea mai înaltă iubire este în Cântarea Cântărilor, unde acest cuvânt însuși (precum și "dragoste", "iubit", "iubit") este unul dintre cele mai frecvente, țesând toate firele narațiunii Dragostea în "Cântec " acționează ca o forță de întoarcere la acea stare a lumii când era încă creată, când o persoană din cele două jumătăți ale sale era încă una cu sine și nu avea nevoie de o putere specială a iubirii În Cântarea Cântărilor, ea acționează în continuare ca o forță specială - dar deja pentru a deveni universală, pentru a îmbrățișa întregul univers, pentru a întoarce "cunoașterea" ființei Paradisul în timp Ridică-te la Început Atât Cartea lui Iov, cât și Cântarea Cântărilor sunt un fel de cărți de urcare la Început, la imaginile puterii creatoare a Creatorului și a existenței cerești a omului Dar nicio ascensiune la Început nu poate coincide cu Începutul însuși Măsura distanței față de ea este cea care stabilește însăși intenția de a se întoarce, care duce întotdeauna la altceva Dacă comparăm crearea lumii la începutul Genezei ("La început Dumnezeu a creat cerurile și pământul", Geneza : ) cu imaginea universului pe care Dumnezeu o desfășoară la persoana întâi în Cartea lui Iov (" Am pus temeliile pământului", Iov : ), se poate vedea cu cât mai aspră și mai înaltă este lumea creată de Dumnezeu în prezența omului La început, "Dumnezeu a zis: Apele care sunt sub cer să se strângă într-un singur loc și să apară uscatul Și așa a fost" (Geneza : ) Creația mării este prezentată simplu și detașat, ca de la înălțimea Creatorului însuși În fața omului totul arată altfel: Dumnezeu "a închis marea cu porți, când a izbucnit, a ieșit ca din pântece și a spus:" până acum vei ajunge şi nu vei trece, şi iată sfârşitul valurilor tale trufaşe " (Iov : , ) Adică, în fața unei persoane, această lume a lui Dumnezeu se ridică și se transformă într-o minune formidabilă, de neînțeles Dar nici acea moliciune și tandrețe, cu care este pătruns Cântarea Cântărilor, nu se regăsesc în tabloul Edenului din Geneza Acolo, la început, totul apare de sus Secţiunea a V-a Teologia vieţii Din cel mai personal punct de vedere, aceasta este o epopee a păcii și a existenței paradisului, în timp ce în Cartea lui Iov și în Cântarea Cântărilor, datorită prezenței unei persoane, apare lirismul - versurile dure ale unei ode și versuri tandre ale unui cântec de nuntă Nu există nimic mai tandru decât "Cântecul ", iar această tandrețe, adică disponibilitatea de a se preda, a se dizolva, a se topi în altul, a-l îmbrăca cu tine însuți, se toarnă în el, se transformă în epuizare și slăbiciune: "Întărește-mă cu vin, înviorează-mă cu mere, căci m-am săturat de iubire" (Cântarea : ) Tandrețea este transformarea uscatului în umed, nemișcat în fluid, pentru a emana mai deplin în celălalt și a-l absorbi în sine, a se agăța de el cu fiecare îndoire a corpului, a se contopi într-o îmbrățișare și un sărut Întregul subiect al "Cântecelor " este un subiect de topire, răspândire "O, ce amabile sunt mângâierile tale, sora mea, mireasa! O, cât de mult mângâierile tale sunt mai bune decât vinul, iar tămâia unguentelor tale este mai bună decât toate aromele! Picături de fagure din gură, mireasă; miere și lapte sub limba ta " (Cântarea : - ) "O grădină închisă este sora mea, o mireasă, o fântână închisă, un izvor închis un izvor de grădină este o fântână de ape vii și pâraie din Liban" (Cântarea : , ) Picături de miere din gură; mângâierile sunt mai bune decât vinul; gura - vin excelent, curge către un prieten; mireasa este o fântână de ape vii, un izvor pecetluit, pâraie din Liban Această "topire a cărnii" nu este în Edenul Genezei, există dulceață cerească, dar nu există nicio scurgere, pentru că nici nu există carnea în duritatea ei Abia după cădere, după îmbrăcarea "veșmintelor de piele", s-a format carnea care se poate topi și curge, "mireasă" și "căsătorie" În Eden, așa cum apare în Geneza, bărbatul și femeia sunt soț și soție "Ea se va numi femeie, căci a fost luată de la bărbatul ei" (Geneza : ) În Apostolul Pavel, unirea dintre Hristos și Biserica este asemănată și cu o coroană a căsătoriei, cu relația dintre soț și soție Dar starea mirilor, transmisă în "Cântecele ", este diferită de cea a soțului și a soției, este mai în concordanță cu imaginea unei grădini de primăvară, înflorită Nu există anotimpuri în Edenul Genezei, există vară veșnică și pomul vieții mereu roditor În "Cântec " este iarnă și, prin urmare, primăvara este percepută ca o chemare către îndrăgostiți, ca o pregătire a lumii pentru iubire "Iată, iarna a trecut deja; ploaia a trecut, s-a oprit; florile au apărut pe pământ, a venit vremea cântării, iar la noi se aude glasul porumbelului; smochinii au înmugurit, iar viile, înflorite, dau parfum Ridică-te, iubita mea, frumoasa mea, ieși afară!" (Cântarea : - ) Lucrul nou pe care "Cântarea " îl introduce în imaginea Edenului din Geneză este apariția treptată a paradisului în timp În Geneza, omul va "despica Secţiunea a V-a Teologia vieţii către soția sa; și [cei doi] vor fi un singur trup" (Geneza : ) În "Cântece " - nu "orbirea" soțului și a soției, ci aspirația a doi unul față de celălalt, izvorul apropierii, entuziasmul primelor sentimente De aici o asemenea tandrețe și epuizare a acestei lumi neștiutoare, afluxuri și afluxuri de dorințe Da, și iubirea însăși: a fost în primul Eden (nu există niciun cuvânt despre el) - sau este un copil fragil și muritor al timpului, adus în dar eternității? Dragostea nu este nici înainte, nici în afara morții, ci după moarte, care a intrat deja în lume Iubirea este dată unui muritor: nu învinge moartea, dar nu se cedează ei, și astfel, egali în forță, ei se opun morții, "căci dragostea este tare ca moartea" (Cântarea Cântărilor : ) ) Cântarea Cântărilor nu poate fi privită doar ca o întoarcere la Arborele Vieții Paradis; acest copac se leagănă deja în vântul timpului, îndrăgostiții se întâlnesc sub el - nu un soț și o soție, ci o mireasă și un mire care se caută unul pe celălalt Din primul vers din "Cântece ", lovește dinamica unei mișcări rapide, captivante: "Da, mă sărută cu sărutul buzelor! Desenează-mă, vom alerga după tine; - m-a luat regele în palatele lui Spune-mi, tu, pe care sufletul meu îl iubești: unde pășești? unde te odihnesti la amiaza? (Cântarea : , , ) Aici se exprimă deja năzuința sufletească, străduindu-se după locul iubirii sale, care va anima apoi poezia lui Dante, Goethe, Schiller, romanticii, Blok, Mandelstam Acesta este paradisul dorinței de paradis, paradisul aspirației spre paradis, paradisul pe roți Și fericirea se rostogolește ca un cerc de aur, Îndeplinirea voinței altcuiva Și urmărești un izvor ușor, tăind aerul cu palma (O Mandelstam "Sunt într-un dans rotund al umbrelor călcând în picioare o pajiște blândă ") Întregul "Cântec " este pătruns de motive de urmărire, căutare, realizare, îndepărtare, un moment trecător "Vocea iubitului meu! iată că vine, galopă peste munți, sare peste dealuri" (Cântarea : ) "În patul meu noaptea l-am căutat pe cel pe care sufletul meu îl iubește, l-am căutat și nu l-am găsit" (Cântarea : ) Nu există o unitate permanentă a îndrăgostiților în Cântec dar există o mișcare unul către celălalt, ceea ce sugerează că o anumită forță îi desparte în mod constant și îi face cu atât mai dezirabili unul pentru celălalt "Unde a plecat iubita ta, cea mai frumoasă dintre femei? unde s-a dus iubitul tău? Îl vom căuta împreună cu tine" (Cântarea : ) Secţiunea a V-a Teologia vieţii Uneori vine pacea, beatitudinea păcii, somnul de dragoste "Un mănunchi de smirnă este iubitul meu cu mine; locuiește la sânii Mei" (Cântarea : ) Dar chiar și pacea însăși în brațele celuilalt este neliniștită, întreruptă de grijile unei noi zile Aceasta este natura acestei emoții amoroase: o mișcare către - și departe "I-am deschis ușa iubitei mele, dar iubita mea s-a întors și a plecat Sufletul din mine a dispărut când a vorbit; L-am căutat și nu l-am găsit; L-a chemat și nu Mi-a răspuns" (Cântarea : ) Între îndrăgostiți există tot timpul o distanță, parcă pentru a întări chemarea și atracția dintre ei, iar întreaga poetică a "Cântecului " este poetica invocației, a strigătului de dragoste și a răspunsului În ultimul vers, îndrăgostiții sunt mai îndepărtați decât în primul: "Fugi, iubitul meu; fii ca o capră sau ca un căprior tânăr pe munții balsamici!" (Cântarea : ) Acesta nu este un gest de atașament, ci de eliberare, eliberare către libertate Sfârșitul Cântării Cântărilor ar putea fi din nou urmat de începutul său: "Fugi, iubitul meu " - și apoi: "Fie ca să mă sărute cu sărutul gurii lui! Atrage-mă, o să alergăm după tine " "Cântecul " pare să fie cântat în cerc și nu se termină niciodată, ultimul vers este luat primul Cercetătorii nu știu ce se întâmplă de fapt în "Cântece ", care este succesiunea evenimentelor Întrucât intriga nu dezvăluie o singură logică și ordine cronologică, "Cântecul " este uneori interpretat ca o serie de pasaje fără legătură, o colecție eclectică de cântece populare, "un șir de perle individuale" (I Herder) Dar se pare că "Cântecele " are propria lor logică și armonie - nu o mișcare complotică consistentă, ci circulară, care trece din nou și din nou prin motivele întâlnirii și despărțirii, căutării și găsirii "Cântecul " poate fi citit nu doar de la început la sfârșit și de la sfârșit la început, ci și pe verticală, ca niște coloane de motive repetitive, un fel de figuri de dans, convergente și divergente De fapt, interpretarea noastră a "Cântecului " a urmat aceste figuri, repetând aceleași fragmente, citindu-le prin contexte semantice diferite, îndepărtându-se de ele și revenind Și cum ar putea fi altfel, dacă însăși esența Cântării Cântărilor este o întoarcere la început, la Ființă, la Eden, care nu mai apare ca un dat, ci ca un vârtej de plecare și întoarcere, un paradis nu al înflorire, dar de înflorire, eternă primăvară, înmulțită prin repetare în timp Secţiunea a V-a Teologia vieţii iată cât de dulce trăiește acest Vertograd cu parfumul său pe acest pământ bolnav, - și când deja moare, vântul aduce vestea că o sursă este dată pentru muritorii nemuririi Binecuvântat să fie Domnul lui Adam să-l cheme și să-l aducă înapoi în Paradis! capitolul Viața ÎMPOTRIVA GĂSILOR În mod surprinzător, în majoritatea cărților de referință biblice, comentarii la Noul Testament, există conceptul de "viață după moarte", sau "viață de apoi", dar nu există "viață" ca atare Între timp, acesta este conceptul și cuvântul central al Noului Testament, iar viața veșnică este comandată ca scop al mântuirii și al întregii existențe pământești doar pentru că moștenește proprietățile vieții în general Viața veșnică este acordată numai celor care au fost în viață în timpul vieții Au nevoie de el, dar de ce au nevoie morții care umblă? La urma urmei, eternitatea nu este încetarea vieții, ci de două ori viață, "ființă plină" Să fii în viață în această viață, să nu cedezi morții și morții un singur centimetru din existența cuiva aici - aceasta este calea cea mai sigură către o altă viață De fapt, viața veșnică este eternă pentru că nu este "mai târziu", ci deja aici și acum, deși nu este limitată de o perioadă pământească Dacă urmărim linia semantică principală a Evangheliilor: despre ce este, de fapt, această Evanghelie? - atunci vom vedea un motiv atotcuprinzător și în continuă creștere: cum să câștigi viața veșnică, cum să-ți faci viața veșnică și cum să-ți aduci ființa la viață Dacă scoți din context poruncile, pildele și faptele individuale ale lui Isus, ai putea crede că El învață ceva, instruiește, că El creează un set de reguli care trebuie urmate în toate cazurile vieții Așa se interpretează de obicei Evangheliile: să faci asta și să nu faci asta Dar evanghelizarea nu este o lecție școlară care să fie memorată și tobătată la cerere Aceasta este o viață trăită la maxim, la limita vitalității - până la aceea dureroasă Sirin E Al unsprezecelea cântec despre Paradis, sau Despre parfumuri spirituale // Averintsev S O perlă de mare valoare S Secţiunea a V-a Teologia vieţii și pragul morții, unde se revarsă în viața veșnică Dacă încercăm să evaluăm de ce într-un caz Hristos spune un lucru, iar în altul altul, atunci vom vedea logica generală a mișcării vieții împotriva a tot ceea ce oprește, o mortifică și a ceea ce poate fi numit "gras" (un cuvânt derivat din aceeași rădăcină cu "viața") Viața împotriva grăsimii - așa poți desemna super-tema Evangheliei Grăsimea este atât bogăție, cât și preocupare pentru bunăstare și frică de pericolele externe, și uciderea spiritului cu o literă și, cel mai important, neprihănire moartă Fariseii sunt impecabili în a respecta toate legile date de Moise Într-o eră de declin moral general, ei poartă toată greutatea Legii pe umerii lor Și totuși, tocmai în ei îi vede Isus pe cei mai înverșunați oponenți ai Evangheliei Sale Spune-mi cine sunt dușmanii tăi și îți voi spune cine ești Din toate Evangheliile reiese clar că principalii adversari ai lui Isus nu sunt păcătoșii, nu greșiți, nu stăpâniți de patimi, nu încălcatorii legii, ci tocmai cei care o țin cel mai strict Nu păcătos, ci drept De ce provoacă ei indignarea lui Isus? Cei care și-au pierdut simțul vieții Au ajuns în vârf și au încetat să crească Tema principală a Evangheliilor este mulțumirea de sine, vulgaritatea unui om virtuos care se știe virtuos și crede că a realizat deja totul, a meritat răsplata lui Dumnezeu, de parcă L-ar fi forțat la răsplată cu comportamentul său exemplar Un vameș sau un păcătos care se cunoaște greșit și se roagă Domnului pentru milă de sine, un păcătos, este viu din interior, pentru că este capabil de pocăință Omul neprihănit de sine este mort din interior și crede că nu are nevoie de mila lui Dumnezeu: el însuși, prin virtuțile sale, și-a câștigat deja, parcă, Împărăția lui Dumnezeu Nu are nicio îndoială că biletul de intrare este în buzunar Și astfel s-a desprins de Dumnezeu, de Viața din sufletul celui care crede, se pocăiește, iubește, nădăjduiește, plânge, iartă, se roagă pentru iertare Prin această slăbiciune Dumnezeu dă putere omului și nu se rupe de Dumnezeu atâta timp cât are nevoie de El El este gata să se agațe de izvorul Vieții, în timp ce omul drept mulțumit de sine este un vas sigilat în care nici o picătură din mila lui Dumnezeu nu va curge, pentru că este plin până la refuz de sine însuși Multe din îndemnurile lui Isus nu pot fi urmate direct Nimeni nu a reușit să mute un munte prin credință (pe care Smerdiakov îl subliniază în Dostoievski drept teza necredinței sale) Puțini dintre sfinți au scos măcar ochiul care l-a ispitit sau i-au tăiat mâna ispititoare - acesta este un pas către sinucidere În povestea lui L Tolstoi "Părintele Serghie", eroul, pentru a evita tentația de a atinge o femeie, își taie degetul - tocmai aceasta este imaginea mândriei, afirmându-se în chipul sfințeniei De ce sunt date aceste porunci neîmplinite, în contrast cu cele executabile? Secţiunea a V-a Teologia vieţii Moiseev? Pentru a arăta: porunca nu este o literă, ci un spirit care mișcă o persoană, îi dă viață, își transformă elevii adânc în propriul suflet Porunca este dată pentru viața interioară, ca sursă de efort constant și pocăință Îndeplinind porunca la propriu, este ușor să-și piardă duhul, dureros, emoționant, întors spre speranță și credință, și nu către realitatea împlinirii: împlinit, bifat, intră în Împărăția Cerurilor Nu, nu vei intra, pentru că intră doar cel care merge, care este pe drum, care așteaptă apropierea lui Dumnezeu, care caută mila Lui Cel care prezintă doar o înregistrare a virtuților sale moare pentru viața veșnică Și de aceea, Iisus tulbură constant spiritul ucenicilor Săi cu impracticabilitatea poruncilor, cu excesul de măsură omenească: atât pentru ca ei să se intensifice pentru a le păzi, cât și pentru a simți imposibilitatea de a le păstra pentru ei înșiși, au făcut nu se înalță, ci se smeresc înaintea feței lui Dumnezeu Aceste porunci și îndemnuri nu sunt date pentru împlinire, adică pentru a le aduce în conformitate cu litera, ci pentru aprinderea duhului, pentru creșterea vieții interioare Credința poate muta munții, dar nu ar trebui să o facă - altfel ar fi înlocuită cu succes de un excavator Matt : " Ați auzit că s-a spus celor din vechime: "Să nu ucizi, dar oricine va ucide va fi supus judecății" Dar eu vă spun că oricine se mânie pe fratele său în zadar va fi supus judecății " Ați auzit că s-a spus celor din vechime: "Să nu săvârșiți adulter" Dar vă spun că oricine se uită la o femeie cu poftă, a comis deja adulter cu ea în inima lui " Ați auzit că s-a spus: "Ochi pentru ochi și dinte pentru dinte" Dar eu vă spun să nu vă împotriviți răului Dar oricine te lovește pe obrazul tău drept, întoarce-i și pe celălalt; Și oricine vrea să te dea în judecată și să-ți ia cămașa, dă-i și haina ta " " Ați auzit că s-a spus: "Iubește-ți aproapele și urăște-ți vrăjmașul" Dar Eu vă spun: iubiți-vă pe vrăjmașii voștri, binecuvântați pe cei ce vă blestemă, faceți bine celor ce vă urăsc și rugați-vă pentru cei care vă folosesc cu nedreptate și vă persecută " Toate poruncile date de Lege sunt întărite aici și ridicate la o înălțime atât de mare încât este aproape imposibil de urcat Cine va smulge ochiul care-l seduce? - și dacă cineva ar vrea, atunci o astfel de automutilare în creștinism nu este încurajată Deci de ce este prescris Secţiunea a V-a Teologia vieţii ceva ce este puțin probabil să se facă? Pentru a evita aceeași ipocrizie care a fost principalul dușman al lui Isus Fariseul ar putea fi întotdeauna mândru de faptul că împlinește poruncile Legii, căci ele sunt într-adevăr, deși cu greu, dar împlinite Și Hristos dă astfel de porunci, de a căror împlinire nu se poate mândri - și, prin urmare, căde în păcatul neprihănirii, al mulțumirii de sine Rămâne doar să te rogi, ca un vameș: "fii milostiv cu mine, păcătosul" Orice grăsime a bunăstării fariseice este dizolvată aici în energia vieții, încercând să realizeze imposibilul Și atunci Iisus trece direct la denunțarea sfințeniei și a ipocriziei: "când vă rugați, nu fiți ca fățarnicii", "când postați, nu vă descurajați ca fățarnicii" (Mat , , ) Prin urmare, gânditorii creștini cred că un om drept care este mândru de sine este mai departe de Împărăția Cerurilor decât un păcătos pocăit Și îndrumarea lui Ambrozie de Optina către tinerii călugări este de înțeles: "Nu vă temeți de niciun păcat, nici măcar de curvie, ci temeți-vă de post și de rugăciune" "Voi spune din nou: un păcătos care se pocăiește este mai plăcut lui Dumnezeu decât un om care nu a păcătuit, ci este înălțat Este mai bine să te pocăiești că ai păcătuit decât să fii mândru de el fără să păcătuiești Pavel Florensky a scris: "Cu cât trăiești mai pur, cu atât mai profundă, mai periculoasă și mai ineradicabilă este pasiunea de a te închina Dimpotrivă, dacă se produce o cădere și, în plus, o cădere neîndoielnică, ca să spunem așa, cu fața în jos în murdărie, atunci apare posibilitatea unei atitudini adecvate față de sine; o persoană încetează să mai fie o imagine făcută de sine și i se oferă posibilitatea de a deschide o fereastră prin care se poate comunica cu Dumnezeu beteala fariseilor era foarte strălucitoare Dimpotrivă, desfrânatorii și păcătoșii nu cunoșteau nicio valoare în spatele lor, ci doar Iată un alt exemplu Este posibil ca o persoană să devină ca florile și ierburile și să lase deoparte orice grijă pentru îmbrăcăminte? Matt : " Și de ce vă îngrijorează îmbrăcămintea? Uită-te la crinii câmpului, cum cresc ei: nici nu trudesc, nici nu toarcă; Dar vă spun că nici Solomon, în toată slava lui, nu s-a îmbrăcat ca unul dintre ei; Dar dacă iarba câmpului, care este astăzi și mâine, va fi aruncată în cuptor, Doamne așa haine, cu cât mai mult decât voi, puțin credincioșilor! Crinii nu sunt tors - dar ce ar trebui să poarte o persoană dacă nu se învârte, ar trebui să meargă goală? Acesta este un alt exemplu al faptului că Hristos nu se gândește la împlinirea literală a poruncilor Sale, el depășește măsura a ceea ce se poate face, astfel încât sufletul să muncească, astfel încât să rămână viu în efortul de a împlini imposibilul și de a dobândi viata eterna Lăsați deoparte grijile mortale despre ziua curentă, despre mâncare și îmbrăcăminte, pentru a înțelege o viață transcendentă, supratemporală Colectare scrisorile Bătrânului Optina Ieroschemamonah Ambrozie către monahi Emisiune Sergiev Posad, S Secţiunea a V-a Teologia vieţii nădăjduit în Dumnezeu Nu au beteală, așa că merg înainte în Împărăția Cerurilor Și înaintea lor este Isus - Viața însăși fără depozite de grăsime Cu fiecare dintre pașii săi, Isus încalcă ideea lui Mesia care s-a dezvoltat printre oameni și a dobândit puterea unui stereotip El nu vine la putere, ci în anarhie El și în jurul Lui nu au nicio creștere moartă, grăsime fizică sau socială sub formă de forță, bogăție, sprijin de stat, protecție militară - El este Viața însăși în deschiderea, vulnerabilitatea și indestructibilitatea ei Și cu fiecare pas și cuvânt El ocrotește viața și îi completează rezervele, îi pregătește triumful, îi vindecă pe bolnavi, înviază morții, alungă negustorii din templu, îi denunță pe bogați și pe farisei drept "grași" - proprietarii spirituali morți capital Ce predică el? Înmulțirea vieții, energia creșterii Dacă ți se oferă un talent, crește-l Imprăștiați semințe, înmulțiți pâini, transformați apa în vin, aduceți roade, lăsați-vă toată averea să crească, creați profit și exces din ființa care ți-a fost dată Aceasta este învățătura lui Hristos, mai precis, exemplul propriei Sale vieți și învieri: a fi viu - și nimic mai mult, a produce un exces de viață, a semăna și a secera și a semăna din nou Dacă sămânța cade în pământ și moare, va încolți Acesta este secretul urmașilor, profitul Și singurul lucru pe care Isus îl blestemă în Evanghelie este smochinul care nu aduce rod Ființele vii există nu numai în natură Nu doar plantele și animalele sunt vii, ci și gândurile, lucrările, personajele, relațiile dintre oameni O inimă vie, o minte vie, o credință vie, un chip viu, un suflet viu, o conversație vie - toate acestea sunt manifestări ale vieții omniprezente și atotcuceritoare Prin urmare, este imposibil să reducem înțelegerea vieții doar la biologie, disciplina științelor naturale, care se limitează la studiul vieții în natura materială Este nevoie de o disciplină mai largă, biozofia (la propriu, "înțelepciunea vieții", din grecescul yo, "viață", și sophia, "înțelepciunea"), care să studieze viața în toate manifestările ei: atât materiale, cât și spirituale; atât în natură cât şi în cultură Biozofia are în vedere semnele și posibilitățile celor vii în totalitatea sentimentelor și acțiunilor umane: emoțional, intelect Florensky P Locul cultural și istoric și premisele pentru viziunea creștină asupra lumii Cit : În vol Vol ( ) M : Gândirea, S Secţiunea a V-a Teologia vieţii viata intelectuala, sociala, morala, spirituala, creativa Ce diferențiază cei vii de cei morți? De ce unele gânduri, cuvinte și fapte trăiesc mult, în timp ce altele mor devreme sau se nasc morți? Ce dă vitalitate relațiilor și atitudinilor noastre? Verbul "trăiește" poate fi folosit atât de fapt, cât și evaluativ "Mesteacănii trăiesc de obicei până la o sută douăzeci de ani" sau "Ivan trăiește la Moscova" sunt declarații faptice "Nu trăiesc, dar exist", "El este cumva neînsuflețit", "În cele din urmă, a trăit o viață plină" - evaluativ, unde "a trăi" înseamnă nu doar "a exista", ci "a arăta plinătate de vitalitate", "pentru a afirma pe cei vii și a-i birui pe morți" Este posibil să trăiești de fapt (biologic) și în același timp să nu trăiești în esență, conform scopului, să nu fii cu adevărat în viață A trăi în al doilea sens înseamnă a adăuga ceva la faptul primar al vieții, a-ți întări vitalitatea Viața are capacitatea de a se reînvia, de a crește cu mai multe ordine de mărime și, prin aceasta, de a trece pragul vieții naturale și de a intra în viața veșnică Secțiunea VI Religie și știință Întrebarea relației dintre religie și știință este una dintre cele mai intense din punct de vedere intelectual și explozive social din istoria civilizației În secolul XX Știința și religia occidentală s-au obișnuit cu respectul și toleranța reciprocă, parțial datorită consecințelor dezastruoase evidente ale ateismului în țările comuniste Dar experiența ateismului militant, distructiv pentru civilizație, a început treptat să fie uitată, iar acum la începutul secolului XXI Știința, în persoana unui număr dintre reprezentanții săi de seamă, a trecut din nou la ofensiva împotriva religiei și nu împotriva oricăror confesiuni specifice, ci împotriva esenței religiei ca atare Capitolul NOUL ATEISM SI DOMNUL MORAL GENE Ce este "noul ateism"? Acest capitol a fost inspirat din lectura cărții "The God Delusion" ( ) a celebrului etolog, biolog evoluționist și popularizator al științei Richard Dawkins Cartea este recunoscută drept cel mai consistent și implacabil manifest al "noului ateism" construit pe viziunea științifică modernă asupra lumii Acest ateism este nou mai ales în timp Richard Dawkins The God Delusion', Sam Harris Sfârșitul credinței și scrisoarea către o națiune creștină; Daniel Dennett Breaking the Speli: Religion as a Natural Phenomenon-, Christopher Hitchens Dumnezeu nu este grozav: cazul împotriva religiei Acești patru autori sunt numiți "cei patru călăreți ai noului ateism", desigur, cu o aluzie la cei patru călăreți ai Apocalipsei Secțiunea VI Religie și știință Originea, dar esența argumentelor datează din secolele al XIX-lea și chiar al XVIII-lea Nu vom atinge aici aspectele socio-istorice ale religiei, care sunt acoperite critic de noii atei cu referiri la ultimele manifestări ale fundamentalismului și fanatismului religios Nu numai islamic Deziluzia crescândă față de mesianismul protestant-politic, care a dus la pierderi grele în războiul din Irak și o scădere a prestigiului SUA în lume, a dat naștere, de asemenea, la o cerere pentru noi abordări ale religiei Dacă ne gândim că, conform datelor din (sondaj ICM), % dintre americani cred în supranatural, % cred în viața de apoi și % sunt gata să moară pentru credința lor, atunci se pot înțelege plângerile lui Richard Dawkins că la începutul secolului XXI America încă trăiește în epoca "evului mediu teocratic" "Furia geniului bigotismului religios din America de astăzi i-ar fi îngrozit pe Părinții Fondatori" Una dintre trăsăturile noului ateism este intransigența sa nu numai față de fundamentalismul religios, ci și față de liberalismul religios și chiar agnosticismul, care preferă să răspundă la întrebarea existenței lui Dumnezeu nu cu un "nu" ferm, ci cu un "evaziv" Nu știu" Asemenea opțiuni de compromis sunt inacceptabile pentru Dawkins, așa cum au fost cândva pentru V I Lenin, care, într-o cunoscută scrisoare către M Gorki ( ), îi atacă pe cei mai liberali căutători de Dumnezeu și chiar pe cei mai socialiști constructori de Dumnezeu, deoarece ele creează iluzia unui posibil compromis între religie și progres social Un preot catolic care corupe enoriașii este mai bun pentru Lenin decât un profesor care predică teismul rafinat din punct de vedere filozofic, pentru că primul este mai ușor de expus, în timp ce al doilea oferă opiu de cea mai bună calitate Așa îi denunță cel mai sever Dawkins pe acei colegi de știință care permit compatibilitatea viziunilor științifice și religioase asupra lumii, fac concesii fideismului, misticismului etc Dawkins citează date din studiile IQ care se presupune că demonstrează că coeficientul de inteligență și credințele religioase ale subiecților sunt în corelație inversă Religia, după Dawkins, este incompatibilă nu numai cu știința, ci și cu morala Aceasta nu este doar o mare minciună, ci și un mare rău și oricine Dawkins R Dumnezeu ca iluzie M : Hummingbird, P Toate citatele ulterioare din Dawkins vor fi citate din această carte, indicând pagina din textul articolului Am verificat citările cu cartea originală (Richard Dawkins The God Delusion Boston, New York: A Mariner Book, ) pentru a mă asigura că traducerea este corectă Secțiunea VI Religie și știință care admite chiar și de departe adevărul credințelor religioase, contribuie la întărirea răului social, inegalității, cruzimii, militarismului etc Dumnezeu în general ca persoană, ca erou și inspirator al Bibliei, nu îl iubește pe Dawkins El îl numește pe Dumnezeu "cel mai neplăcut personaj din toată ficțiunea", "despot mărunt, nedrept, răzbunător", "ucigaș șovin răzbunător, însetat de sânge", "megaloman crud, sadomasochist" ( ), "psihopat prost" ( ) Dar cel mai important lucru nu este că Dumnezeu este rău, ci că, slavă Domnului, nu există Prin urmare, Dawkins respinge cu generozitate problema imoralității lui Dumnezeu "Nu voi ataca calitățile personale ale lui Yahweh, sau ale lui Isus sau ale lui Allah " ( ) Toate aceste atacuri nu merită osteneala, pentru că "Dumnezeu este o iluzie" ( ) Justificarea teoretică a ateismului lui Dawkins este complet canonică, s-ar putea spune chiar "Bătrânul Credincios", dacă ținem cont că ateismul are propria sa tradiție dogmatică Aceasta este negarea oricărei realități dincolo de "materia dată nouă în senzații" Voi cita teza fundamentală a lui Dawkins, care poate fi considerată un rezumat al cărții lui Lenin "Materialism and Empirio-Criticism": "Gândurile și emoțiile oamenilor provin din interacțiunile incredibil de complexe ale elementelor fizice ale creierului Prin definiție filozofică, un ateu este o persoană care crede că nimic nu există în afara granițelor lumii naturale, fizice; în culisele universului observabil nu există un creator inteligent supranatural, sufletul nu supraviețuiește corpului, iar miracolele - în afară de fenomenele naturale încă neexplicate - nu se produc de la sine Dacă are loc un eveniment care pare să depășească sfera naturalului în înțelegerea noastră limitată actuală a lumii, sperăm în timp să găsim un indiciu și să-l includem într-o serie de fenomene naturale" ( ) Din păcate, secolul care a separat cartea lui R Dawkins ( ) de cartea lui V I Lenin ( ) a demonstrat ) persistența chiar și a celui mai naiv materialism ca bază filozofică a ateismului militant și ) persuasivitatea argumentelor sale chiar și pentru minți științifice remarcabile Continuând această linie de argumentare, voi da un exemplu a ceea ce, din punctul de vedere al materialismului naiv, poate fi considerat o iluzie la fel de ridicolă ca Dumnezeu, deși poate nu atât de dăunătoare Imaginați-vă un materialist care și-ar propune să demonstreze că "nimic nu există în afara granițelor lumii naturale, fizice" Fără îndoială, numărul ar trebui să intre pentru el în tărâmul iluziilor Materialistul arată copacii: sunt cinci, dar unde se află Secțiunea VI Religie și știință numarul ? Avem cinci degete pe mână, dar numărul nu se găsește separat între ele Numărul poate fi scris pe tablă, dar acestea sunt doar urme de cretă, un semn convențional, iar în arabă arată diferit de V în latină, ceea ce înseamnă că numărul în sine este o convenție și o iluzie Materia este peste tot, numai materie: fizică, chimică, biologică În același mod, viziunea materialistă convinsă a lui Dawkins dezvăluie pretutindeni doar natura, lucrurile, corpurile, genele, organismele, iar ceea ce le organizează, le dă ordine și regularitate, este declarat o iluzie Faptul că diferite religii îl reprezintă pe Dumnezeu în moduri diferite: uneori ca Iahve, alteori ca Allah, alteori ca Brahman, conform lui Dawkins, mărturisește eșecul religiei în general și ar trebui să servească drept argument pentru educația atee Dacă Dawkins nu ar fi fost atât de naiv din punct de vedere filozofic și nu s-ar fi familiarizat cel puțin cu Platon și Aristotel pentru început, ar fi învățat să separe ideea de copia ei și forma de materie Pentru o persoană care știe puțin despre filozofie și matematică, este evident că numărul nu este mai puțin real decât cinci degete sau cinci copaci În esență, este și mai real, pentru că, indiferent în ce se manifestă: degete, chibrituri, copaci, rămâne egal cu sine, tot același număr , în timp ce este imposibil să găsești degete sau copaci absolut identici Mitologia genelor Ateismul bucătar animism Potrivit Dawkins, baza întregului univers material la nivel biologic este o genă egoistă care se străduiește cu pasiune pentru reproducere Începând cu cartea sa The Selfish Gene ( ), Dawkins predică neobosit moralitatea genelor ca stăpâni ai universului, iar organismele și populațiile din această imagine a lumii sunt doar sclavii genelor, mai precis, copiatorii lor Întrebat ce vine mai întâi, puiul sau oul, Dawkins răspunde clar: puiul este doar un mijloc de reproducere a ouălor De aceea, gena creează un mecanism de selecție naturală - pentru a se reproduce mai bine Toate ființele din această lume, toate ființele, organismele, popoarele, istoria, cultura, personalitățile, pasiunile, geniile, capodoperele, religiile - acesta este doar un ecran în spatele căruia genele luptă pentru stăpânirea lumii Genocentrismul din Dawkins se dovedește a fi mult mai reductor decât teocentrismul medieval, împotriva "Lăsați copiii să studieze diferitele religii, să noteze incompatibilitatea lor și să tragă propriile concluzii din această incompatibilitate" ( ) Secțiunea VI Religie și știință a cărui dominație în America modernă protestează Dumnezeu încă își iubește creațiile, iar unul dintre ele, omul, a pus cununa universului; lumea nu se reduce fără urmă la Prima ei Cauză, este valoroasă în sine, pentru Dumnezeu este un scop, nu un mijloc Genele sunt indiferente față de purtătorii lor și folosesc organismele doar ca instrumente într-o luptă, aruncându-le fără milă de îndată ce își pierd valoarea reproductivă Potrivit lui Dawkins, legile moralității umane sunt stabilite și de gene, al căror egoism nu este împiedicat de altruismul organismelor individuale De exemplu, mamele se sacrifică de dragul copiilor - genele sunt interesate de astfel de sacrificii de dragul reproducerii lor cu succes în continuare Și acum toate luptele sentimentelor, toate aspirațiile umane se dovedesc a fi doar o proiecție a voinței genelor de a se reproduce Dacă o persoană o omoară pe alta, gena egoistă o vrea Dacă o altă persoană dă ultima cămașă unui trecător la întâmplare, aceasta este și voința genei egoiste Orice am face, bine sau rău, facem voința genelor egoiste "O genă care programează un organism pentru a-și ajuta rudele de sânge în mod gratuit este probabil să ajute copiile lui însuși să se înmulțească" ( ) Și de ce trebuie genele să-și înmulțească propriile copii, de ce sunt înzestrate cu atâta pasiune pentru auto-reproducere? Opriți, spune știința Dawkins, aici metoda noastră încetează să funcționeze, nu putem decât să arătăm că toate relațiile morale, precum și imorale, dintre oameni sunt determinate de voința genelor egoiste, care, pentru propriile lor scopuri, creează organisme capabile de manifestări atât a egoismului, cât şi a altruismului Întreaga lume a vieții sălbatice și a relațiilor umane apare ca o scenă, în care se joacă un singur spectacol sub numele "Genele își reproduc propriile copii" Oamenii se dovedesc a fi marionetele acestor păpuși egoiști, care se străduiesc în mod inconștient și fără scop pentru auto-multiplicare Iar un astfel de "ateism genetic", conform lui Dawkins, se dovedește a fi baza moralității mai înaltă decât morala religioasă Dar a transfera proprietățile voinței raționale și moralității asupra genei - nu este aceasta cea mai veche formă de superstiție: animismul care animă obiecte neînsuflețite, fenomene naturale? Cum este acest ateism/animism genetic mai bun decât vechiul ateism "atomist" care atribuia aceeași străduință materiei neînsuflețite? Și în general: de ce este necesar să atribuim proprietățile moralității și raționalității nu unei Ființe Morale și Rezonabile, ci unui atom sau unei gene, afirmând totuși astfel de Secțiunea VI Religie și știință transferul ca cea mai înaltă realizare a viziunii științifice asupra lumii? De ce sunt particulele elementare de materie sau particulele elementare de informație mai demne de a fi recunoscute ca principii ale raționalității și moralității decât manifestarea acelorași proprietăți pe care le observăm constant la subiecții morali și raționali? Epigraful cărții lui Dawkins este preluat din cuvintele remarcabilului scriitor de science-fiction și satiric Douglas Adams: "Nu este suficient că grădina este fermecătoare; merită să scotoci prin colțurile ei retrase în căutarea zânelor? Sincer vorbind, aș crede mai degrabă în bunăvoința zânelor care creează lumea frumuseții și a farmecului decât în bunăvoința genelor egoiste care creează aceeași lume Dacă grădina este fermecătoare, așa cum fețele, norii, copacii, lacurile sunt fermecătoare, atunci farmecul există cu adevărat, ca și numărul Și așa cum cifra condiționată " " este aleasă pentru a reprezenta numărul , la fel și cifra condiționată a unui zâna este aleasă pentru a reprezenta farmecul Probabil că s-ar putea imagina farmecul în alt fel, dar mulți poeți și mistici, și chiar națiuni întregi în basmele și credințele lor, l-au reprezentat în acest fel, sub forma unor femei vrăjitoare care plutesc deasupra pământului De ce din gena egoistă provine tot farmecul acestei lumi, cartea lui Dawkins nici nu dovedește, nici nu respinge farmecul zânelor Bineînțeles, Dawkins mă poate corecta: zânele ca purtătoare de farmec în lumea naturală sunt doar o metaforă și sunt de acord cu el Dar poeții și chiar misticii nu insistă asupra validității literale, științifice, a contemplațiilor lor Dar oamenii de știință insistă asupra acurateței observațiilor lor și apoi îl întreb pe Dawkins: nu este oare o metaforă conceptul său științific favorit, care trece din carte în carte și a devenit pilonul de bază în manifestul său ateist? Gândește-te doar la asta: "genă egoistă", "genă egoistă" Deci gena are propriul său seif, ego, "eu" - altfel, cum poate fi egoistă? Este posibil să se transfere la o genă, la o particulă de cromozomi care transmite o trăsătură ereditară elementară, o proprietate a unui organism foarte dezvoltat, care are conștiință de sine și un sentiment de ego și, prin urmare, capacitatea de a fi egoist? Sau se bazează construcția științifică a lui Dawkins pe o metaforă antropomorfă extrem de convențională, personificarea genei ca creatură umanoidă înzestrată cu voință de autoafirmare? De fapt, "gena egoistă" nu este nici măcar o metaforă care să-i recunoască întotdeauna condiționalitatea, ci un mit care pretinde a fi adevărul deplin și explicația faptelor Știința care folosește metafora ca argument se transformă în mit, iar "gena egoistă" a lui Dawkins nu este mai științifică decât Jupiter care se transformă într-un taur Dar ce este permis Secțiunea VI Religie și știință dacă Jupiter sau poetul inspirat de el este permis, atunci "taurul", omul de știință care stă pe baza unor fapte și observații stricte, nu este permis Prin urmare, "știința" lui Dawkins, care se opune lui Dumnezeu ca iluzie, nu este doar la fel de iluzorie ca poezia, ci, spre deosebire de aceasta din urmă, nu este convențional metaforică, ci prezumtiv de mitică, adică dublu iluzorie, deoarece prezintă imaginile ca fapte Și dacă Dawkins derivă "științific" toate proprietățile moralității umane din gena egoistă, nu este pentru că el introduce în mod deliberat concepte morale în însăși definiția genei, adică sub masca științei, el acționează ca un mit producator? Moralitatea genelor Evoluționismul ca puritanism Atunci apare întrebarea: de ce, din punctul de vedere al ateismului genetic, este mai bine să fii bun decât rău? " Genele își asigură în mod egoist propria supraviețuire programând organisme pentru comportament altruist O genă care programează un organism pentru a-și ajuta rudele de sânge în mod gratuit, cu o probabilitate mare, astfel ajută la reproducerea propriilor rude Frecvența acestei gene poate crește în fondul genetic atât de mult încât ajutorul gratuit pentru rude va deveni norma de comportament" ( ) Excelent, înseamnă că baza comportamentului moral este egoismul elementar al genelor care tânjesc la reproducere Morala este un fel de iluzie prin care își ating scopurile biologice Dar ce se întâmplă dacă organismele, ajungând la un stadiu înalt de dezvoltare și realizând (în persoana unor oameni de știință precum Dawkins) că sunt doar instrumente ale strategiei egoiste a genelor, doresc să adopte această strategie? Dacă vor decide să respingă iluzia moralității și să-și subordoneze tot comportamentul aceluiași obiectiv simplu de "auto-reproducere" pe care genele și-l stabilesc? De fapt, respingându-L pe Dumnezeu ca pe o iluzie și plasându-și credința în progres pe gene, Dawkins dă un exemplu despre cum să se ocupe de iluziile în general Se pare că pentru organismele suverane, conștiente, capabile de autocontrol, interesele egoiste ale genelor ar trebui să fie mai mari decât propriile interese Și apoi, urmând înclinația genelor lor spre auto-reproducere și percepând egoismul ca legea naturii în sine, de ce să nu-și împrăștie genele în sânul tuturor femelelor pe care le întâlnesc, Secțiunea VI Religie și știință ryaya forța lor sau luarea vicleniei de la rivali? Ce lege genetică îmi va interzice moral să mă bucur de beneficiile pe care le iau aproapelui meu, distrugându-l și extinzând astfel spațiul meu de locuit? Altruismul în raport cu rudele Teoria lui Dawkins încă se explică cumva, întrucât, ajutându-i, sacrificându-le pentru ei, avem încă în vedere interesele genelor noastre comune (deși nu este clar de ce un individ dezvoltat ar trebui să le pună mai presus de propriile interese) Ei bine, ce zici de nenativi, străini? Care este interesul genelor mele pentru mine, purtătorul lor, să fac bine străinilor - și nu să-i jefuiesc, să-i violez, să-i ucid de dragul de a-mi înmulți genele? "Strămoșii noștri au avut ocazia să dea dovadă de altruism numai în legătură cu rudele de sânge și cu colegii de trib care sunt cu adevărat capabili să răsplătească bunătate pentru bunătate Astăzi această restricție a dispărut, dar tiparul de comportament a rămas De ce ar cădea? Este ca o atracție sexuală De asemenea, nu putem să nu simțim milă la vederea unei persoane nefericite care plânge în plâns (chiar dacă nu este o rudă cu noi și este puțin probabil să plătească bine pentru bunătate), la fel cum nu putem să nu simțim pofta pentru un reprezentant atractiv al sexului opus (chiar incapabil din anumite motive de reproducere) Ambele sentimente sunt erori ale evoluției darwiniste, dar ce erori prețioase, frumoase! ( - ) Nici măcar materialismul leninist nu s-a aplecat la un asemenea reducționism Dawkins crede că singurul scop al evoluției este reproducerea Prin urmare, dorința sexuală ca atare, fără referire la fertilizare, este o greșeală evolutivă La fel și faptul că miliarde de oameni sunt conectați nu pentru a produce urmași, ci de dragul satisfacției emoționale și sexuale (dacă rămânem la limbajul materialist) Într-un mod ciudat, aici Dawkins aruncă o privire prin cea mai ascetică și conservatoare dintre doctrinele catolice conform cărora intimitatea conjugală este justificată doar în scopul concepției, iar în alte cazuri este păcătoasă Toate confesiunile creștine majore, inclusiv catolicismul și ortodoxia, au abandonat deja o abordare utilitaristă atât de îngustă a sacramentului căsătoriei, subliniind că intimitatea conjugală în sine, în afara scopurilor procreării, are valoare spirituală și morală: "Doi să fie un singur trup " Dar evoluția darwiniană în viziunea lui Dawkins se dovedește a fi mult mai severă, ascetică și ipocrită decât voința lui Dumnezeu în viziunea evreilor, creștinilor, musulmanilor Această evoluție recunoaște doar intimitatea sexuală în scopul concepției ca fiind în concordanță cu scopurile sale, orice altceva este o greșeală! Secțiunea VI Religie și știință Și chiar dacă aceasta este o greșeală "prețioasă" și "frumoasă", umanistul Dawkins este cel care o face din dragoste pentru umanitate, din răsfăț față de slăbiciunile ei Un evoluționist mai strict s-ar putea să nu-l permită Discipolii lui Dawkins și discipolii discipolilor săi, recunoscând Evoluția ca singurul motor al progresului, pot privi diferit toate aceste abateri de la voința sa sub forma dorințelor sexuale neproductive și a impulsurilor altruiste nemotivate Dacă, așa cum explică Dawkins, "motivele bunăvoinței - altruism, generozitate, empatie, milă" - sunt doar niște greșeli frumoase, atunci următorul act de dezmințire științifică a tuturor iluziilor nu ar fi să le dezminți și pe acestea din urmă? Și după ce vor fi scrise cartea "Dumnezeu ca iluzie", "Dragostea ca iluzie", "Bunătatea ca iluzie", "Păla ca iluzie" Oare Dawkins chiar nu înțelege ce teribilă fundătură totalitară este el împingând omenirea prin declararea Genei Egoiste și a Evoluției Darwiniste de către cei mai înalți judecători și profesori de moralitate? Niciun Dumnezeu, nici măcar "despotul răzbunător" al Vechiului Testament, nesimțitor cu Dawkins, nu poate fi comparat cu Gene în interes propriu și narcisism, ci cu Evoluția în practic nemilos Dumnezeu și-a iubit poporul și i-a scos din sclavie, El i-a învățat pe oameni să-și iubească nu numai pe ei înșiși, ci și pe toți vecinii lor, i-a învățat să nu ucidă, să nu fure, să nu depună mărturie mincinoasă, să nu ia nevestele altora, nu a râvni bunurile altora Și Gena Egoistă va permite totul și chiar va cere: să ucidă, să fure și să violeze, dacă are nevoie de el pentru auto-reproducere Evoluția va mătura deoparte toate sentimentele, impulsurile de iubire și bunătate, dacă nu contribuie la obiectivul evolutiv Știm cum dogma tuturor ideilor bazate pe expunerea "iluziilor religioase" devine treptat mai dură Mai întâi iluminatorii, apoi marxiştii, apoi leniniştii, apoi staliniştii, iar acum mii şi milioane de capete deja zboară, infectate cu "iluzii" nocive Și de ce, de fapt, Dawkins numește aceste greșeli, precum dorința sexuală inutilă și dorința altruistă de a ajuta străinii, "prețioase" și "frumoase"? Cum poate un adevărat om de știință, și chiar un evoluționist, să laude atât de mare un comportament irațional care contravine obiectivelor evoluției? Poate că încă nu a depășit complet vechile iluzii despre natura supranaturală a bunătății și frumuseții? Poate că nu este deloc un ateu convins, așa cum se consideră, ci un umanist intelectual de tip vechi? Nu e timpul să ne ocupăm de el? Și la ce se referă pentru a justifica aceste erori?! Cu ce idealism putred cochetează când justifică crimele împotriva naturii prin înflorirea unor nenorociți, Secțiunea VI Religie și știință arta inutila? Nu este o scuză jalnică: "Vă rog să nu presupuneți o clipă că explicația evolutivă diminuează sau devalorizează cumva sentimentele nobile de compasiune și milă Sau atracție sexuală Trecut prin prisma culturii vorbirii, sentimentul sexual ne oferă cele mai mari opere de poezie și dramă: versurile de dragoste ale lui John Donne, de exemplu, sau "Romeo și Julieta" ( ) Oh, ce scuze! De ce avem nevoie de acești Shakespeare și Donne, dacă nu sunt de nici un folos genelor și evoluției? La groapa evoluției! Gestul de apologe al lui Dawkins, încercarea lui de a explica utilitatea impulsurilor sexuale și a eforturilor altruiste prin faptul că poezia frumoasă este creată pe baza lor, nu poate provoca decât ridicul vesel, nici din partea "idealiștilor", nici a "materialiștilor" Pentru idealiști, dragostea și bunătatea nu au nevoie să fie justificate prin poezie, deoarece sunt prețioase în sine - și chiar mai mult decât poezia Iar pentru materialiști, unele versuri de acolo nu pot servi drept scuză pentru greșelile împotriva naturii, deoarece versurile în sine sunt și mai eronate și mai inutile Deci compromisul lui Dawkins nu poate provoca decât dispreț de ambele părți Aceasta este doar inconsecvența unui evoluționist timid, o introducere blândă și fină la o adevărată moralitate evoluționistă care nu va tolera astfel de abateri de la linia generală a evoluției "O mare parte din ambiția și efortul uman se datorează dorințelor sexuale, iar multe dintre ele pot fi clasificate drept "greșeli" Același lucru se poate spune despre dorința de a fi generos, de a manifesta simpatie, dacă, după presupunerea mea, toate acestea sunt "o consecință eronată a vieții semiizolate a strămoșilor noștri Aceste tipare stabilite de multă vreme continuă să ne controleze comportamentul până astăzi, deși circumstanțele vieții nu mai corespund sensului lor inițial" ( ) Deci dacă nu se potrivesc, la naiba cu aceste modele! Să ne descurcăm fără ele Înainte pe calea strălucitoare a Evoluției sub îndrumarea Genelor atotputernice! Spuneți întregii societăți că "dorința de a fi generos și simpatic" este o consecință eronată a moravurilor primitive și nu mai este potrivită circumstanțelor moderne Și lăsați societatea să o asimileze profund, să o creadă, să o digere, calea trăiește în conformitate cu maxima lui Dawkins Peste douăzeci de ani, societatea va exploda din luptele interne și va zbura în aer, iar atunci nu va mai fi nimeni care să transfere gene și să crească diversitatea speciilor Secțiunea VI Religie și știință Plagiatul în religie și auto-refutarea științei Acolo unde ateismul genetic-evoluționar al lui Dawkins este consecvent, este imoral, iar acolo unde este moral, este inconsecvent, face contrabandă în morală, referindu-se la unele greșeli, oricât de frumoase, și tipare, oricât de învechite Tot ceea ce ateismul lui Dawkins poate explica motivele creative, morale, spirituale și scopurile comportamentului, el ia din religie, estetică, psihologie, cultură, iar ceea ce adaugă de la el însuși face această explicație "științifică" absurdă, deoarece reduce personalitatea la fundamentele materiale ale organismului, genele, cromozomii, care se presupune că sunt "umane" în sine, independent de om Pentru a deriva mai mult din mai puțin, ateismul înzestrează mai puțin cu proprietățile a mai mult Pretenția de a fi complet științifică se transformă într-un grotesc atunci când o particulă de materie este înzestrată cu voință, rațiune și impuls moral Ateismul se plânge că religia înstrăinează de la o persoană proprietățile sale (creativitate, rațiune, moralitate) și le transferă Ființei Supreme Dar ateismul însuși îi înstrăinează și de o persoană și le transferă în particule materiale "inferioare" Negând realitatea independentă spiritualului și înzestrând materia cu spiritualitate, ateismul "recent" își dezvăluie apropierea de animismul antic Este Ființa Supremă iluzorie? Desigur, dar apartenența sau originea din ea a unor abilități mai înalte precum voința și rațiunea sunt destul de reale, mai reale decât inteligența unui atom sau voința unei gene Sunt atomii și genele iluzorii? Nu, sunt reale Dar apartenența lor sau originea celor mai înalte proprietăți umane din ele este complet iluzorie Aceasta înseamnă că făcând o alegere în favoarea "iluziei" gândim realist, iar alegând în favoarea realității, gândim iluzoriu Adevărul este că realismul gândirii este determinat nu de existența fizică a obiectului său, ci de logica gândirii în sine În calitate de purtător al inteligenței superioare, Dumnezeu este mult mai real decât un atom sau o genă Cea mai slabă afirmație care poate fi făcută împotriva lui Dawkins este naivitatea filozofică și teologică El înțelege teismul ca credință în Dumnezeu, controlând direct fiecare particulă a universului și acțiunile fiecărei ființe vii El îl înțelege pe Dumnezeu ca un Superobiect responsabil de comportamentul tuturor obiectelor "Teismul susține că fiecare obiect existent a apărut și există doar datorită unei și singure esențe - Dumnezeu Sustine si el Secțiunea VI Religie și știință că fiecare proprietate a fiecărui obiect există numai pentru că Dumnezeu a creat-o astfel sau a permis să fie așa" ( ) Îl enervează pe Dawkins că o astfel de presupunere teistă reduce întregul univers la o cauză simplă care trece peste întrebările și explicațiile științifice De ce este așa? Pentru că Dumnezeu a creat-o așa Percepând pe Dumnezeu ca fiind cel mai simplu mecanism, constând dintr-un singur șurub care pornește Universul și tot ce se află în el cu o singură rotație, Dawkins preferă acestui Dumnezeu "un singur șurub" un mecanism mai complex de evoluție și selecție naturală, care să permită înțelegerea particularități ale ordinii mondiale După ce a construit mai întâi pentru el însuși, folosind neglijările unor teologi, modelul lui Dumnezeu ca ființă "simplu", cum ar fi o ameba sau un ciliat, Dawkins îl dezmintă apoi cu succes "Un Dumnezeu care este capabil să controleze și să corecteze constant starea fiecărei particule din Univers nu poate fi simplu Însăși existența lui necesită o explicație grandioasă Mai rău încă (din punct de vedere al simplității) alte colțuri ale conștiinței zeului gigantic sunt ocupate simultan cu faptele, sentimentele și rugăciunile fiecărui individ, precum și cu toți extratereștrii, posibil să locuiască în aceasta și alte sute de miliarde de galaxii "( ) Lui Dawkins îi este greu să creadă într-o astfel de putere supranaturală - dar de ce nu ar trebui să acorde atenție computerului care stă pe birou și capabil să găsească într-o secundă ce gândeau mii de oameni despre orice subiect, dintre care mulți au trăit cu mii de ani înainte S U A Și asta în ciuda faptului că internetul a apărut cu doar cincisprezece sau douăzeci de ani în urmă Este ușor să presupunem că în cele treisprezece până la paisprezece miliarde de ani de existență a Universului (și cu atât mai mult în eternitatea de dinaintea apariției lui), Dumnezeu ar fi putut crea dispozitive mai avansate decât computerul nostru Da, iar Dumnezeu nu are nevoie să "corecteze starea fiecărei particule individuale din Univers", pentru aceasta există legi inteligente și precise ale interacțiunii particulelor Doar un tehnician de laborator foarte prost monitorizează toate detaliile procesului în fiecare secundă și le corectează manual Ideea lui Dawkins că o explicație științifică ar trebui să fie mai simplă decât fenomenele explicate este, de asemenea, extrem de naivă Și întrucât Dumnezeu în viziunea religioasă asupra lumii se dovedește a fi extrem de complex, nimic nu poate fi explicat prin acest "concept", el însuși trebuie explicat Cu toate acestea, experiența științei este cea care demonstrează că fenomenele simple, precum căderea unui măr, necesită o explicație foarte complexă: mai întâi în limbajul legilor gravitației universale ale lui Newton și apoi în teoria relativistă a timpului-spațiu curbat Dacă respingi "Dumnezeu" ca fiind o explicație prea complicată, mai mult Secțiunea VI Religie și știință fenomene simple, atunci și știința va trebui să fie respinsă, deoarece explicațiile fenomenelor naturale oferite de aceasta, de regulă, sunt mult mai greu de înțeles decât aceste fenomene în sine Argumentele "vechi-nou" ateismului prezentate de Dawkins eșuează din trei motive În primul rând, acest ateism încearcă să demonstreze ceea ce este deja conținut în premisa lui: dacă Dumnezeu există, atunci, împreună cu alte obiecte ale naturii, el are o ființă materială și obiectivă și, din moment ce un astfel de Superobiect nu poate fi găsit, înseamnă că el nu nu exista Acest ateism, vorbind în numele științei, duce tot ceea ce are legătură cu viața subiectului dincolo de limitele sale și, prin urmare, astfel de sentimente și trăsături de personalitate precum dragostea și speranța, curajul și frica, generozitatea și gelozia, se dovedesc lipsite de orice bază în ființă și, împreună cu Dumnezeu, sunt echivalate cu iluzia Acest lucru este discutat în continuare în secțiunea Teologia personalității (în capitolul Argumentul personalist pentru existența lui Dumnezeu) În al doilea rând, noul ateism își dezvăluie inconsecvența în raport cu știința însăși, pe care se angajează să o apere împotriva "iluziilor religioase" Întrucât tot ceea ce "ideal și subiectiv" nu poate fi negat încă de existența, ateismul insistă asupra originii lor din materie și, prin urmare, înzestrează, direct sau indirect, atomii, genele sau alte particule elementare ale materiei cu proprietăți de personalitate și liber arbitru precum "egoismul" sau " altruism", adică se încadrează în animism și mitologie, care contrazice criteriile de rigoare științifică proclamate de ateismul însuși În al treilea rând, noul ateism, în mod paradoxal, este profund arhaic, deoarece trece pe lângă principalele tendințe ale științei moderne, care ne duc tot mai mult dincolo de granițele "naturalului" și "materialului" stabilite de știința pozitivistă a secolului al XIX-lea și pășiți în zona "transcendentului", care anterior era considerată proprietatea exclusivă a experienței "dincolo" Acum devine din ce în ce mai puțin clar unde se termină descoperirea științifică și unde începe revelația religioasă Chiar și postul iubitor de pace că știința și religia nu se contrazic una pe cealaltă și că sferele lor sunt supuse delimitării - chiar și acest compromis benign pare acum deja limitat și miop Bariera dintre știință și religie se prăbușește pe măsură ce știința, depășind granițele evidentului, intră în "regiunile corespondenței" și oferă totul Acest argument de "complexitate" împotriva lui Dawkins este avansat de John Lennox, profesor de matematică la Universitatea Oxford, în cartea sa (John Lennox God's Undertaker Has Science Buried God? Oxford: Lion, , p ) Secțiunea VI Religie și știință există mai multe argumente în favoarea faptului că religia poate participa la adevăr nu în ciuda și nu independent de știință, ci în alianță cu aceasta, într-o simbioză nouă, în creștere, de cunoaștere-credință capitolul Științific și tehnic ARGUMENTUL PENTRU EXISTENTEA LUI DUMNEZEU O persoană nu are nevoie de argumente raționale pentru a crede în Dumnezeu dacă a ajuns la credință prin experiență spirituală, percepția experienței altora și asimilarea scripturilor și tradițiilor Dar omul este o ființă întreagă și trebuie să-și îmbine credința cu plinătatea cunoștințelor disponibile Cunoașterea pe care ne-o aduce știința secolului XXI arată din ce în ce mai clar că Universul are un Creator Și ne este incomparabil mai ușor să credem în ea pe baza datelor științifice moderne decât a fost pentru strămoșii noștri mai puțin cunoscători Prefer cuvântul "argument" mai degrabă decât "dovadă", deoarece este imposibil să se dovedească riguros existența lui Dumnezeu (la fel cum este imposibil să se dovedească adevăruri aritmetice nemăsurat de simple, conform teoremelor de incompletitudine ale lui Gödel) Dar se poate arăta de ce existența lui Dumnezeu nu numai că nu contrazice faptele observate științific, dar este și logic deductibilă din ele cu un grad foarte mare de probabilitate Tehnoteismul Tehnoteismul este uneori înțeles ca o reverență superstițioasă pentru tehnologie, admirație pentru ea ca divinitate După cum scrie un astfel de "tehnoteist" pe blogul său, "Ard tămâie în fața computerului meu, vorbind cu spiritul mașinii Mă rog în fața calculatorului meu, un altar din metal, silicon și fire, oferind laude Domnului Tehnologiei, Dătătorul de Cunoaștere, Sursa Progresului " Dar un astfel de "tehnoteism" este mai degrabă tehnomanie, tehnoidolatrie, tehno-păgânism, iar această înțelegere este opusă cu a noastră Tehnoteismul nu este îndumnezeirea unei mașini, ci ideea Creatorului care apare în noi prin folosirea tehnologiei și conștientizarea propriei noastre puteri, comparabilă și totuși incomparabilă cu puterea și mintea Creatorului http://technotheist blogspot co uk/ Secțiunea VI Religie și știință Tehnologia este de obicei văzută ca zona care alimentează cele mai radicale opinii ateiste Într-adevăr, dacă o persoană este capabilă să reconstruiască universul conform propriului plan cu mintea și energia sa, unde este Creatorul în acest moment, de ce este El inactiv, în ce mod se manifestă voința Sa? Activitatea omului, care a crescut din ce în ce mai mult pe parcursul istoriei, pare să lase din ce în ce mai puțin spațiu activității Creatorului Dar de ce, de fapt, succesele tehnologiei ar trebui să infirme existența lui Dumnezeu și nu, dimpotrivă, să dovedească posibilitatea unei astfel de atotputernici a Lui, care înainte părea cu totul de neconceput pentru oamenii care dețineau doar unelte primitive Cum să explic, de exemplu, unui plugar sau unui tăietor de lemne că Dumnezeu poate citi toate gândurile oamenilor? Sau că o persoană, murind și transformându-se în praf, își poate supraviețui totuși trupului și își poate păstra integritatea personalității, nemurirea sufletului În antichitate, tehnica era un material primitiv: un topor, un plug, un ciocan, o seceră Tehnologia cu adevărat inteligentă, mașinile inteligente, a început să apară destul de recent, în urmă cu aproximativ o jumătate de secol (la urma urmei, nici un motor cu abur, sau un motor electric sau un motor de avion nu poate fi numit tehnologie inteligentă) De fapt, principala invenție a tehnologiei intelectuale: computerele, rețeaua electronică, lumi virtuale - a avut loc în fața ochilor generației mele Și a devenit mai ușor pentru mulți să creadă în Dumnezeu, într-o minte supranaturală, după ce s-au familiarizat cu posibilitățile minții artificiale, deși încă foarte limitate Dacă o persoană poate crea ceva atât de asemănător cu sine, atunci probabilitatea ca el însuși să fie creat crește Înțeleg, de exemplu, cum informațiile despre întreaga populație a Pământului pot fi stocate într-un mic dispozitiv electronic și cum gândurile și obiceiurile mele pot fi calculate și prezise de servere puternice care stochează informații despre mine Tastesc un cuvânt, iar computerul știe dinainte și chiar mai bine decât mine ce cuvânt am vrut să scriu, pe baza analizei dicționarului meu activ Sau merg la un motor de căutare și îmi oferă câteva lucruri de cumpărat care sunt foarte asociative și chiar legate poetic de solicitările pe care le-am făcut cu luni în urmă Își amintește ce am uitat, ghicește ce vreau, îmi spune ce pot sau ar trebui să fac, devine interlocutorul meu, chiar dacă este încă destul de banal în chestiuni De exemplu, acum câteva luni căutam o carte a unui autor, iar astăzi Amazon îmi oferă o carte a unui alt autor pe o problemă conexe Dacă caut apa de colonie Fahrenheit Secțiunea VI Religie și știință apoi, în același timp, îmi pot oferi romanul lui Bradbury Fahrenheit Poate că este încă primitiv, dar nu atât de inutil Toată această rețea globală, sau noosfera, sau infosfera, sau banca electronică globală îmbrățișează din ce în ce mai pe deplin nevoile și obiceiurile mele intelectuale, mi le redă cu câteva comentarii, sugestii, asocieri, devine o parte activă a creierului meu, compensează deficiențele cunoștințelor, memoriei și parțial imaginației mele Iar în timp, computerul îmi va recunoaște și mirosurile preferate, preferințele gustative, voi comunica cu el cu pielea, vocea, gesturile și toate acestea vor fi incluse și în memoria în continuă creștere, inventiva, în felul ei creatoare a intelectul global, sintelectul, intelectul total al oamenilor și al mașinilor Și acum, din experiența comunicării cu cea mai recentă tehnologie, îmi este mult mai ușor să-mi imaginez cum poate Mintea Creativă să comunice cu mine și să-mi citească fiecare gând, să răspundă la el și să-mi transmită gândurile Ar fi nemăsurat mai greu pentru un țăran cu plug, care a văzut doar efectul unui obiect material asupra altuia, să-și imagineze că, așa cum spune Evanghelia, toate firele de păr de pe cap sunt numărate și tot ceea ce se întâmplă în secret sufletul poate deveni evident Cum pot fi numărate toate firele de păr ale tuturor oamenilor care trăiesc pe Pământ? Și cu atât mai mult să le pătrundă gândurile? De unde vine un asemenea spirit atotvăzător și atotștiutor? Cum poate fi el peste tot și în toată lumea? Desigur, un țăran ar putea pur și simplu să-l asume pe credință fără nicio explicație sau dovadă, dar pentru mine și pentru contemporanii mei o astfel de idee a unei minți cuprinzătoare și atotputernice nu mai este doar o chestiune de credință, este subiectul unei presupunere complet rezonabilă, bine întemeiată (voi evita cuvântul "dovadă") Acum știm cât de compacte sunt mijloacele de stocare a informațiilor, cum un grăunte de materie poate conține nu numai viitorul arbore, ci și, dacă este o substanță electronică, un cip de calculator, un sistem de quantități etc , mii și milioane de cărți, planuri de orașe, informații despre state, planete, particule elementare etc Ceea ce este surprinzător este faptul că Ființa Supremă, Mintea Supremă poate stoca în sine planurile nu numai ale noastre, ci ale nenumăratelor miriade de alte universuri și să pătrundă în secretele secrete ale fiecărei persoane, ale tuturor ființelor raționale, în trecutul și viitorul lor Anterior, un om cu ciocan și sapă nu putea decât să creadă în el, ca într-un basm, un miracol, un mit Tehnica aduce supranaturalul mai aproape de noi, îl face natural, explicabil destul de rațional Acum putem ști ce Secțiunea VI Religie și știință vechii nu credeau decât, după cuvântul ap Pavel despre modul în care presupunerea se va transforma în cunoaștere: "Acum vedem, parcă, printr-un pahar plictisitor, ghicit, apoi față în față; Acum știu în parte, dar atunci voi cunoaște așa cum sunt cunoscut" ( Cor : ) Cuvinte uimitor de precise Sunt cunoscut de Dumnezeu, care mă cunoaște în întregime ca creație a Lui; dar Îl cunosc doar parțial și "atunci", la sfârșitul timpului, "voi cunoaște așa cum sunt cunoscut" Între noi nu mai există un abis, depășit doar printr-un salt de credință, ci cel mai înalt munte, de-a lungul căruia este posibilă o urcare treptată a minții, chiar dacă nu ajunge niciodată în vârf Devenim ucenici cărora pentru prima dată li se oferă să ghicească metodele lucrării Maestrului - nu să pătrundă în secretele Lui, ci măcar să înțeleagă unde să le caute În acest sens, istoria științei și tehnologiei, a întregii civilizații, este deprinderea deprinderilor elementare de lucru în atelierul în care am fost luați ca ucenici pentru a stăpâni meșteșugul de a face pace Univers informațional, antropic și geocentric Anticii nu puteau înțelege cum o persoană muribundă și care dispare din trup poate continua să trăiască într-o substanță atât de invizibilă, imperceptibilă, numită suflet Nu se putea crede decât în asta, urmând presupunerile și promisiunile că sufletul intră în alte lumi, rătăcește, își găsește locul în rai sau iad etc Dar pentru noi, contemporanii și utilizatorii rețelelor electronice, este mult mai ușor să înțelegem diferența între informaţie şi purtătorul ei material Într-o clipă, aceste informații sunt transferate de pe disc pe disc, din memorie veche în memorie nouă, transmise prin fire sau fără fire Acum poate fi considerat ferm stabilit că viața este construită pe baza de informații a ADN-ului Viața nu este o modalitate de existență a corpurilor proteice, așa cum a susținut cândva F Engels, ci o modalitate de organizare a unităților de limbaj, a cărei complexitate se explică nu prin selecția aleatorie, ci prin originea lor rezonabilă ADN-ul ca purtător de informație este de aceeași natură cu limbajele naturale și artificiale, iar analogia codului genetic cu regulile gramaticale sau cu un program de calculator nu este o metaforă, ci un fapt matematic Dar informația este primul principiu nu numai al materiei vii, ci și al Universului ca întreg "La început a fost o bătaie", spune fizicianul Hans Christian von Bayer în Information: The New Language of Science ( ) Secțiunea VI Religie și știință referindu-se în mod clar la Evanghelia "La început era Cuvântul" (Ioan : ) De fapt, în , celebrul fizician John Wheeler (Wheeler) a prezis: "Mâine vom învăța să interpretăm toată fizica în termeni de informații" Acest punct de vedere primește confirmări din ce în ce mai importante, de exemplu, de la unul dintre principalii fizicieni moderni Paul Davis: "De obicei, ne imaginăm lumea compusă din particule materiale simple, cocoloase și informație ca un fenomen derivat inerent stărilor speciale, organizate de materie Dar totul poate fi exact invers: universul este de fapt un joc de informații primare, iar obiectele materiale sunt manifestarea sa secundară complexă Faptul că Universul nostru este mai multă informație decât materie, mai precis, informații sub formă de materie, este doar una dintre dovezile pentru proiectarea inteligentă a Universului Dar câte secrete, întredeschise, dar nu complet dezvăluite de știință, ne duc dincolo de limitele acelei imagini pozitiviste asupra lumii care se dezvoltase până la sfârșitul secolului al XIX-lea și servește drept suport din ce în ce mai decrepit pentru "ateismul științific" De mai bine de un secol, știm despre razele invizibile care pot fi transmise pe distanțe infinite, despre vitezele luminii și, mai recent, despre materia întunecată și energia întunecată, care alcătuiesc cea mai mare parte a Universului Și găuri negre misterioase, care pot duce la lumi paralele! Și vidul în care, dintr-un motiv necunoscut, se nasc particulele virtuale! Și Big Bang, care a dus la apariția universului nostru! Și potrivirea uimitoare a tuturor parametrilor fizici ai acestui Univers, până la miliarde, la posibilitatea ca noi, ființe inteligente, să fim în el! Valorile constantelor fundamentale, cum ar fi viteza luminii, constanta gravitațională și masele electronului și protonului, sunt atât de corelate între ele încât oamenii de știință o numesc "ajustare fină", sugerând rolul tunerului De aici "principiul antropic" din fizică, indicând aranjarea oportună a universului, locuit de om și cognoscibil de minte Universul are nevoie de un observator și, prin urmare, toți parametrii săi sunt ajustați la dezvoltarea vieții și a inteligenței Potrivit lui John Wheeler, "observatorii sunt necesari pentru originea universului" ( ) Fără observatori inteligenți, universurile nu dobândesc statutul de realitate, întrucât doar un observator poate efectua reducerea stării cuantice, care transformă ansamblul stărilor posibile într-una, reală Cu alte cuvinte, universul Paul Davis, editorial în New Scientist, ianuarie , p Secțiunea VI Religie și știință corelativ cu Conștiința despre sine, care, ca Conștiință Universală, sau Supraminte, capabilă să observe Universul ca întreg, trece deja în categoria teologică Toate acestea sunt cunoscute pe scară largă, dar de ce nu ar trebui știința să găsească un limbaj comun cu teologia folosind exemplul acestor fapte sigure din punct de vedere fizic? De fapt, primii pași în această direcție sunt deja făcuți, dovadă fiind cărțile fizicianului și matematicianului Frank Tipler, coautor (împreună cu John Barrow) al primei monografii despre principiul antropic în cosmologie , în urma lui Teilhard de Chardin, o încercare de sinteză pe scară largă a fizicii matematice şi a escatologiei creştine Evoluția universului, potrivit lui Tipler, duce la intelectualizarea lui treptată, la saturarea ultimă a informațiilor și la răspândirea pe scară largă a inteligenței artificiale Ajungând la Punctul Omega asemănător lui Dumnezeu, la sfârșitul eonului astronomic măsurat de acesta, Universul material se prăbușește în sine, dar numai pentru a se transforma într-un computer gigant, reproducând, ca în Oglindul conștiinței de sine, pe toți indivizii care au trăit vreodată și istoria lor Acest concept al învierii generale ("fizica nemuririi") amintește de filosofia cauzei comune - teotopia și tehnotopia lui N F Fedorov, deși Tipler nu este conștient de asta, în orice caz, el rămâne tăcut despre asta Și în următoarea sa carte, Fizica creștinismului, Tipler oferă o interpretare fizică mai concretă a miracolelor Evangheliei, cum ar fi nașterea fecioarei, înmulțirea pâinilor, mersul pe apă și învierea lui Isus Hristos Aici se dezvăluie un literalism excesiv în apropierea de Sacru Despre rolul conștiinței în formarea realității cuantice și despre interpretarea mecanicii cuantice în mai multe lumi (Everett), a se vedea cărțile lui M B Mensky: Man and the Quantum World (Oddities of the Quantum World and the Mystery of Consciousness) Fryazino: Secolul , ; Conștiința și mecanica cuantică Viața în lumi paralele Fryazino: Vek , Mensky consideră că "includerea conștiinței atât în fizica cuantică, cât și în psihologie ca element comun al acestora deschide calea către contactul direct între fizică și psihologie și, mai larg, între științele naturale, pe de o parte și diverse moduri de a studia lumea spirituală a omului pe de altă parte" (Man and the Quantum World, ) (http://fiz lsep-tember ru/article php?lD= ) John Barrow, Frank Tipler The Anthropic Cosmologicul Principie Oxford University Press, Frank Tipler Fizica nemuririi: Cosmologie modernă, Dumnezeu și învierea morților New York: Doubleday, ; Frank Tipler Fizica creștinismului New York: Doubleday, Secțiunea VI Religie și știință Scriptura, care în interpretarea lui Tipler se transformă aproape într-o colecție de exemple ilustrative de rezolvare a unor probleme fizice complexe Însuși programul omului de știință: "A sosit timpul să includem teologia în fizică pentru a face Raiul la fel de real ca un electron" - demonstrează naivitatea și o anumită inadecvare a abordării sale Totuși, Raiul nu este un electron, este o realitate de altă ordine metafizică, iar reducerea lui la fizică, chiar dacă în scopuri pioase și caritabile, poate provoca aceeași rezistență a credincioșilor ca negarea atee a acestei suprarealități Aparent, este contraindicat fizicii nu numai să "refuze" metafizica, ci și să o transpună fără urmă în limbajul propriu, eliminând astfel nevoia unei interpretări alegorice, simbolice, mistice Încercarea lui Tipler de a integra cosmologia și teologia nu a stârnit simpatie profundă de nicio parte - dimpotrivă, a intrat în indiferența și neînțelegerea teologilor și a atras critici din partea comunității științifice, care a văzut în ea intenția nu atât de a include teologia în fizică, ci pentru a face din fizică slujitorul teologiei Aceasta mărturisește nu numai neajunsurile argumentării lui Tipler, ci și nepregătirea celor "două culturi" pentru înțelegerea reciprocă, pentru căutarea unui limbaj comun Politețea formală și recunoașterea dreptului la coexistența a două viziuni asupra lumii nu sunt suficiente aici și nici fizica, nici teologia nu sunt încă pregătite pentru o sinteză conceptuală profundă Soarta argumentului teleologic Printre cele cinci argumente clasice pentru existența lui Dumnezeu, există cel puțin unul, teleologic (telos - greacă pentru "scop"), care nu numai că nu a devenit învechit din vremurile lui Aristotel și Toma de Aquino, dar câștigă mai multă greutate odată cu fiecare nou pas în știință Acesta este un argument al oportunității: există un nivel atât de ridicat de ordine în natură încât sugerează activitatea rațională a Creatorului său William Paley ( - ), profesor de filozofie din Cambridge și cleric anglican, a formulat acest argument în cel mai succint mod când a comparat universul cu un ceas Dacă ai găsi dintr-o dată un ceas într-un câmp deschis, atunci, pe baza complexității evidente a designului său, ai ajunge la concluzia inevitabilă despre existența unui ceasornicar Cea mai populară carte a lui Paley, Natural Theology ( ), a fost citită de Charles Darwin de atâtea ori încât, Secțiunea VI Religie și știință prin propria sa recunoaștere, a memorat-o - și și-a dedicat întreaga viață respingerii argumentului teleologic, dezvoltând teoria evoluției nedirecționate, "fără scop", creând orbește o lume ordonată a naturii fără nicio intervenție a minții supreme Argumentul teleologic părea îngropat pentru totdeauna Reînvierea sa în știința secolului XX începe cu A Einstein: "Religia mea constă într-un sentiment de admirație modestă pentru raționalitatea nemărginită, manifestându-se în cele mai mici detalii ale acelei imagini ale lumii, pe care nu suntem capabili să o înțelegem și să o cunoaștem doar parțial cu mintea Această încredere emoțională profundă în cea mai înaltă armonie logică a structurii universului este ideea mea despre Dumnezeu Oamenii de știință sunt în mod deosebit frapați de structura oportună a corpului uman, parcă special concepută pentru a servi mintea și pentru autoexprimarea creativă a individului Unul dintre cei mai mari matematicieni ai secolului XX Kurt Gödel credea că "formarea corpului uman de-a lungul epocilor geologice în conformitate cu legile fizicii (sau orice alte legi similare), începând cu o distribuție aleatorie a particulelor și câmpurilor elementare, este la fel de incredibilă ca și descompunerea aleatorie a atmosferei în componentele sale" * Folosind metoda de enumerare aleatorie a opțiunilor, este imposibil nu numai să recreați corpul uman, ci chiar să reproduceți un text scurt și semnificativ Calculele arată că, dacă o maimuță tastează pe un computer, apăsând aleatoriu o tastă pe secundă, îi va lua de ore pentru a adăuga aleatoriu litere în articolul în limba engleză "the" și pentru a reda psalmul ("Domnul este păstorul meu "), una dintre cele mai scurte din Biblie, constând din litere ebraice, ar dura І ani Pentru a estima magnitudinea acestui număr, este suficient să subliniem că vârsta Universului nostru este determinată de aproximativ І ani Isaac Asimov a calculat probabilitatea formării aleatorii a unei molecule de hemoglobină din aminoacizi: o șansă în І (amintim că întregul Univers este format din ІО protoni) Astrofizicienii Fred Hoyle și Chandra Wickramasingh concluzionează: Declarație din (citat în Dukas, Helen și Banesh Hoffman (Editori) Albert Einstein - The Human Side Princeton University Press, , p ) Citat conform cărții: John Lennox Funcționarul lui Dumnezeu L-a îngropat știința pe Dumnezeu? Oxford: Lion, , p Secțiunea VI Religie și știință " Viața nu ar fi putut să apară întâmplător Miriade de maimuțe care lovesc zgomotos și aleatoriu de tastele mașinilor de scris nu au putut repeta lucrările lui Shakespeare literal, din simplul motiv că întregul univers observabil nu este suficient de mare pentru a găzdui hoardele de maimuțe, mașini de scris și coșuri de gunoi necesare acestui experiment Același lucru este valabil și pentru materia vie Probabilitatea formării spontane a vieții din materie neînsuflețită este o șansă din multe, exprimată ca număr cu patruzeci de mii de zerouri Nu a existat nicio supă primordială pe această planetă sau pe oricare alta, iar dacă începutul vieții nu este întâmplător, trebuie să fie crearea unei minți care stabilește obiective Astfel, argumentul teleologic, dezvăluind proiectarea inteligentă la temelia universului, revine triumfător de pe străduțele din spatele scolasticii medievale la știința modernă religie cognitivă Așadar, știința secolului trecut ne-a învățat să recunoaștem posibilitatea și chiar necesitatea unor astfel de miracole, pe care era greu să le ținem pasul cu credința omului antic De ce este necesar să se considere realizările acestei științe ca un argument împotriva religiei, dacă, dimpotrivă, se dovedește doar că universul material, care era limitat la experiența cognitivă a omului antic, este doar o mică parte din realitatea? , Univers invizibil și imperceptibil? Nu face aceasta credința în nemurirea sufletului - sau, în termeni moderni, în inviolabilitatea matricei informaționale a personalității atunci când unul dintre purtătorii ei materiale, adică corpul, este distrus - o concluzie complet firească a minții din datele fizicii moderne? Dar genetica modernă, care a descoperit legile eredității la baza ființei organice, guvernate de limbajul genelor, nu confirmă în felul ei faptul că "la început era Cuvântul", că cuvântul precede ființa corporală? și determină semnele sale, proprietățile fizice ale unei persoane? Conform aplicației Pavel: "Prin credință știm că lumile au fost încadrate prin Cuvântul lui Dumnezeu, astfel încât lucrurile care se văd au fost făcute din lucruri nevăzute" (Evr : ) Ceea ce cândva era cunoscut doar prin credință este acum cunoscut de știință în armura completă a celor mai recente metode și instrumente, deschizând astfel calea către o nouă sinteză a rațiunii și a credinței Fred Hoyle și Chandra Wickramasinghe Evoluția din spațiu New York: Simon și Schuster, , p Secțiunea VI Religie și știință În vremurile străvechi, când lumea fizică era atât de uriașă, atotputernică, de nepătruns, era mult mai dificil să crezi în atotputernicia cuvântului, în niște icoane misterioase care determină culoarea ochilor unei persoane, culoarea părului și bolile ereditare, si temperamentul În ciuda imposibilității absolute a imaginii religioase a lumii, oamenii au crezut în ea, iar acum că devine din ce în ce mai plauzibil, de ce să nu o luăm în serios? Poate doar pentru că acum știm mai multe - dar această cunoaștere nu contrazice credința, ci o absoarbe, o clarifică, o șterge ca o sticlă plictisitoare Viziunea Dumnezeului atotștiutor, a Cuvântului atotputernic, a sufletului nemuritor, care înainte nu puteau fi decât obiecte de credință și superstiție, devine din ce în ce mai de încredere Mișcarea religioasă a omenirii nu trece de la credință la necredință, ci de la credință la cunoaștere Este timpul să vorbim despre religiozitatea cunoașterii, și nu doar despre religiozitatea credinței Religia cunoașterii nu este o religie care se închină la cunoaștere, ci o religie care învață din ce în ce mai de încredere din știință că religia trecutului nu putea să ia decât credință Aș spune că acum este momentul unei religii cognitive, în care cognitivismul va juca același rol ca înainte - fideismul Credința în secolul XXI apare și se întărește nu dintr-o lipsă de cunoaștere, ci datorită acestora, ca deschidere către noi posibilități de cunoaștere și creativitate bazate pe aceasta Religia nu se adresează Dumnezeului golurilor, ci Dumnezeului revelațiilor Și știința și tehnologia nu vor fi dușmani ai acestei religii și nici măcar nu vor fi indiferente față de ea, ca presupusă "o altă cultură" care nu are nimic de-a face cu religia Știința și tehnologia formează o sinteză cu religia, pe măsură ce rațiunea este din ce în ce mai în armonie cu credința; iar dacă desfiinţează credinţa, este numai în măsura în care îi absoarbe conţinutul, devenind raţiune religioasă Teza științifică despre Big Bang, care a dus la crearea universului din nimic, este subiectul cunoștințelor nu numai fizice, ci și religioase Principiul antropic, care confirmă că universul a fost creat pentru locuirea umană în el, este cunoașterea religioasă Separarea informațiilor de purtătorii materiale cunoscuți și asumarea unei varietăți infinite a acestor purtători care transmit informații despre o persoană într-un mod non-fizic și non-biologic este teza cunoașterii religioase Și astfel se pot enumera îndelung toate căile prin care credința religioasă intră în câmpul științei moderne și ea însăși din credință devine cunoaștere, deși aproximativă, nu definitivă Secțiunea VI Religie și știință Teologia simulărilor pe calculator Nick Vostrom, filosof și director al Institutului Viitorul Umanității de la Universitatea Oxford, a prezentat recent o ipoteză despre originea artificială a lumii noastre Cel mai probabil, sugerează el, trăim într-un univers simulat, precum avatarurile care ne populează jocurile pe calculator "Aproape sigur că trăiești într-o simulare computerizată creată de o civilizație mai avansată Atât Copernic, cât și Darwin, precum și oamenii de știință moderni descoperă cu toții legile și fenomenele unei realități simulate Aceste legi pot fi sau nu identice cu cele care operează la un nivel mai fundamental al realității, cel în care se află computerul care controlează mediul nostru simulat (desigur, această realitate în sine poate fi, la rândul ei, o simulare) În acest sens, locul nostru în lume ar fi chiar mai modest decât am crezut Cine creează astfel de simulări? Potrivit lui Vostroy, descendenții noștri îndepărtați care au atins culmile puterii și cunoașterii Dar dacă acești oameni omnipotenți ai viitorului provin din noi, simulările lor, atunci ei înșiși sunt simulări de ordinul doi Această explicație este un cerc vicios Supraoamenii se nasc din noi, care ne naștem pe noi înșine Evident, dacă lumea noastră este o simulare, atunci sursa ei nu poate fi în interiorul acestei lumi, nici măcar în viitorul ei îndepărtat Pentru a nu intra în acest cerc vicios, trebuie recunoscut că sursa simulării se află în afara ei, într-o realitate diferită, la fel cum existența calculatoarelor și a utilizatorilor acestora aparține unei realități diferite decât simularea în care personajele un joc de calculator Vostrom recunoaște această posibilitate, cu toate implicațiile teologice care urmează: "Aceste simulatoare care au creat lumea noastră sunt probabil capabili să controleze tot ce se întâmplă în ea și să o invadeze, încălcând legile cunoscute ale naturii În plus, se pare că posedă superinteligență Este posibil ca cei care mor în această lume simulată să aibă o viață de apoi într-o altă simulare sau la un alt nivel de realitate Se poate chiar presupune că creatorii de simulări își pot recompensa sau pedepsi creaturile simulate în funcție de comportamentul lor Bostrom, Nick Trăim într-o simulare computerizată? New Scientist, , ( ), p - Întrebări frecvente privind argumentele de simulare-http://www simulation-argument com/faq html Secțiunea VI Religie și știință Trebuie precizat că aceste creaturi pot fi încurajate sau pedepsite doar cu condiția să aibă un anumit liber arbitru, ceea ce înseamnă că nu sunt doar simulări, ci într-o oarecare măsură să participe la realitatea care le creează, ca "imaginea și asemănarea ei" " " Paradoxul teologic al progresului tehnologic Dacă pot crea ceva care seamănă atât de mult cu mine, inteligență artificială, viață artificială, crește probabilitatea ca viața naturală și inteligența să fie și ele produse ale creației Argumentul probabilistic a fost dezvoltat de Pascal în faimosul său pariu Dacă nu există Dumnezeu, atunci, urmând calea religioasă, sunt lipsit de o mică parte din bunurile pământești finale; dacă există Dumnezeu, dobândesc nesfârșitele beneficii ale nemuririi și ale paradisului, de aceea este mai profitabil să pariez pe faptul că Dumnezeu există, adică să trăiești în armonie cu credința În cazul nostru, nu este mai profitabil, ci mai rezonabil să pariezi pe faptul că Dumnezeu există, deoarece cu cât lumea se dovedește a fi creată de noi, cu atât este mai probabil să fim noi înșine creați Dacă deja suntem capabili să creăm lumi virtuale care practic nu diferă de cea reală, au aceleași proprietăți senzuale, atunci ce ne împiedică să ne asumăm și artificialitatea lumii fizice? Atâta timp cât au existat doar asemănări artistice și condiționate ale realității (picturi, sculpturi), diferența dintre creațiile create de om și univers era evidentă și era mai probabil să presupunem că nu a fost creat, deoarece este dificil pentru mintea să-și imagineze o asemenea putere a creației Dar dacă ontologia lumilor noastre virtuale în complexitatea sa și fiabilitatea senzuală începe să se apropie de ontologia lumii reale, atunci crearea acesteia din urmă, inclusiv pe noi înșine, devine din ce în ce mai probabilă Rudolf Otto, în cartea sa Sacrul, numește "sentimentul de creație" primul semn al relației unei persoane cu sacru, deoarece presupune atotputernicia Creatorului În acest sens, dezvoltarea rapidă a tehnosferei contribuie la creșterea "sacrului" în civilizația noastră, întrucât sentimentul propriilor posibilități creative se dezvoltă inevitabil într-o conștientizare a puterii Creatorului, care depășește capacitățile noastre Otto R Sacred Despre irațional în ideea de divin și relația sa cu raționalul Sankt Petersburg: ed SPb Universitatea, S Secțiunea VI Religie și știință Devine din ce în ce mai dificil să ne imaginăm o lume fără Dumnezeu - aceasta este concluzia principală a întregii tehno-evoluții a omenirii Faptul că noi înșine putem deveni creatori de viață și de minte (la care tehnologia modernă se află treptat, deși fără garanții de succes) va servi drept cea mai puternică dovadă a existenței lui Dumnezeu, deși credința nu are nevoie de asemenea dovezi În general, cu cât mintea este mai excelentă, cu atât este mai capabilă să recunoască superioritatea altei minți față de ea însăși Umilința nu este doar o virtute morală, ci și intelectuală Pe măsură ce puterea umană crește, capacitatea de a crea inteligență artificială și de a schimba calea evoluției, începem să realizăm cel mai înalt grad de putere care ne-a creat capitolul LA TEOLOGIA VIDULUI Dubla inexistență și curajul de a fi Dintre cele mai mari lucruri care sunt în afara noastră, existența "nimicului" este cea mai mare Leonardo da Vinci Mefistofel Ești destul de familiarizat cu golul? Faust Spiritul vidului, sper, este capturat de mine Dar în "nimicul" tău sper, de altfel, să treci "totul" prin aceleași farmece J W Goethe "Faust" Întrebarea relației dintre ființă și nimic unește cunoștințele fizice și metafizice și poate servi drept piatră de temelie pe care se va ridica în viitor unitatea credinței și rațiunii, la care a visat G W Leibniz În articolul "Principiile naturii și grației bazate pe rațiune" scria: " prima întrebare pe care avem dreptul să o punem va fi următoarea: de ce există ceva, și nu nimic, căci nimic nu este mai simplu și mai uşor decât ceva?" Fizica Leibniz G V Lucrări: În vol T I / Ed și comp , auth intrări, articole și note V V Sokolov; Pe Ya M Borovsky și alții M : Gândirea, S (Moștenirea Philos T ) Secțiunea VI Religie și știință iar gândirea umanitară, mai ales filozofică și teologică, își pot uni eforturile pentru a răspunde la această întrebare fundamentală și a descoperi acțiunea comună a "rațiunii" și "harului" în natură Aspirator instabil Conceptul de vid ocupă un loc semnificativ în fizica modernă, inclusiv în teoria originii universului "Proprietățile deosebite și neașteptate ale vidului cuantic au determinat rolul său principal în fizica fundamentală la mijlocul anilor De atunci, importanța sa a crescut și sa extins din ce în ce mai mult", notează John Barrow într-o carte cu titlul caracteristic "The Book of Nothing: Vacuums, Voids, and Recent Ideas about the Origin of the Universe" Cea mai importantă proprietate a unui vid este instabilitatea sa, care face posibilă apariția unei substanțe "din nimic" Deși spațiul în vid în sine este lipsit de materie, particulele virtuale, adică particulele fundamental neobservabile, se nasc și dispar în mod constant în el Vidul instabil (vid instabil) poate chiar da naștere universurilor întregi - conform unui concept binecunoscut, așa s-a întâmplat Big Bang-ul Dacă Dumnezeu a creat universul din nimic, atunci acest "material" este încă tangibil în baza lui Ei vorbesc și despre fluctuațiile de vid, adică abateri aleatorii și temporare de la valoarea zero a tuturor mărimilor fizice conținute în acesta În cuvintele fizicianului american Edward Tryon, "Universul nostru este o fluctuație a vidului Apariția spontană, temporală a particulelor din vid se numește "fluctuație a vidului - acesta este un concept standard în teoria câmpului cuantic" "Aceste fluctuațiile de vid conduc în cele din urmă la colectarea materiei în galaxii și stele în jurul cărora se pot forma planete și poate apărea viața", explică John Barrow, concluzionand în mod paradoxal: "Fără vid, cartea vieții ar consta din pagini albe " În filosofie, conceptul de "vid instabil" rămâne neclar Dacă acesta este un vid care nu conține nici particule materiale, nici sarcini energetice, atunci cum poate fi instabil, că John Barrow Cartea Nimicului: Aspiratoare, Vbids și cele mai recente idei despre Originile Universului New York: Pantheon Books, , p Edward P Tryon Este universul o fluctuație în vid? în Cosmologie şi filosofie modem, ed John Leslie Amherst, New York: Prometheus Books, , p John Barrow, op cit , p Secțiunea VI Religie și știință îl dezechilibrează și produce "ceva" din el, care este lumea noastră? În teoria câmpului cuantic, vidul este definit ca "starea de energie cea mai scăzută a câmpurilor cuantificate, caracterizată prin absența oricăror particule reale Toate numerele cuantice ale vidului fizic (momentul, sarcina electrică etc ) sunt egale cu zero Conceptul de vid fizic este unul dintre principalele în sensul că proprietățile sale determină proprietățile tuturor celorlalte stări " În consecință, "vid" include conceptele de "absență", "zero", adică inexistența oricăror particule reale și cantități fizice Din punct de vedere logic și lingvistic, "vid instabil" sau "inexistență instabilă" conține o repetare semnificativă a semi-ului negativ (unitatea semantică) exprimată de particula "nu" Vidul fizic poate fi considerat ca o manifestare a vidului existențial, adică neantul primordial din care, conform conceptelor teologice, a fost creată lumea, iar după conceptele cosmologice s-a născut universul nostru Conceptul fizic de vid se corelează cu proprietățile fundamentale ale ființei și dispune de o înțelegere teologică și filozofică ulterioară, a cărei experiență este oferită în acest capitol Dacă vidul este absența particulelor, atunci instabilitatea vidului este absența temporară a absenței în sine Aceasta înseamnă că atât vidul, cât și instabilitatea sa se bazează pe un anumit "nu" general, ceea ce explică apariția a ceva din nimic, particule din vid Vidul, ca să spunem, se evacuează, golul se golește, nimic nu se distruge, formând ceva diferit de el însuși și, în cele din urmă, un întreg univers în expansiune Instabilitatea vidului poate fi explicată prin proprietățile vidului în sine Deoarece în vid nu există nimic altceva decât nimic, "nu" se întoarce asupra lui însuși, este supus acțiunii acestui "nu" și, prin urmare, produce ceva, la fel cum un minus cu un minus dă un plus Aici se cuvine să-l cităm pe Semyon Frank, care a remarcat aceeași focalizare a "nu" asupra lui însuși în domeniul epistemologiei, pe abordarea "neînțelesului": " acest "nu" este îndreptat aici către "nu" " în sine Aceasta este puterea cu adevărat nelimitată a negației, aceea că își păstrează puterea chiar și atunci când este îndreptată spre sine, la începutul care o constituie Dicţionar enciclopedic fizic M : Sov Enciclopedia, S S Frank, The Incomprensible, cap IV (http://philosophy ru/library/frank/OI/ html) Frank înseamnă că "neînțeles" este un concept afirmativ, conține o dublă negație, deoarece cunoașterea în sine, "înțelegerea" operează cu negații discriminatoare: "asta nu este asta" Secțiunea VI Religie și știință Rezultă că nimic nu poate crea ceva din sine Nimic nu are nevoie de o forță exterioară, de un "agent străin", pentru a crea pacea; are nevoie doar de sine, adică de capacitatea de a fi îndreptat spre sine Din această autonegare a "nu", deoarece acoperă și zona ontologiei, iau naștere toate obiectele și relațiile concrete, a căror existență poate fi definită ca o dublă inexistență, non-inexistență O paralelă interesantă cu această ontologie a neantului dublu este relația matematică dintre zero și ea însăși Conform regulilor aritmetice, împărțirea la zero este interzisă, dar se face o excepție pentru împărțirea la zero a zero Valoarea operației : este considerată "nedefinită", iar problema împărțirii zero la zero are un număr infinit de soluții, adică toate numerele reale sunt rezultatul În același mod, întregul set de lucruri existente poate fi considerat rezultatul relației nimicului cu sine De exemplu, vidul nu este în mod evident înzestrat cu proprietatea căldurii; negația acestui "non-căldură" este non-non-căldură, adică prezența-absența instabilă a căldurii Fiecare proprietate a universului nostru este derivată din această autoevacuare a vidului, autoanihilarea nimicului, ceea ce face posibilă această proprietate și provoacă în același timp variabilitatea ei, instabilitatea, încălzirea frigului și răcirea caldului Dacă ne uităm mai atent la lumea din jurul nostru și la noi înșine, vom descoperi că toate așa-numitele semne pozitive sunt destul de dublu negative adică acţionează sub forma "nu-nu", instabilitatea lor Slavoj Žižek propune să facă distincția între Nimicul "preontologic" original și Nimicul ca negație: "Astfel, este important să se facă distincția între două Nimicuri: Nimicul din bârlogul preontologic, "mai puțin decât nimic" , și Nimicul ca atare, ca o negație directă Pentru ca Ceva să apară, Nimicul pre-ontologic trebuie negat, trebuie expus ca un vid direct/explicit, și numai în acest gol poate apărea Ceva, poate exista "Ceva în loc de Nimic" "(Slavoi Zizek Mai puțin decât Nimic Hegel and the Shadow of Dialectical Materialism, Londra, New York: Verso, , p ) Sunt necesare două corecții la această judecată corectă, dar prea generală În primul rând, aceste două Nimicuri sunt două manifestări, sau două faze, ale unui singur Nimic care își întoarce negația asupra sa În al doilea rând, acestea sunt două Nimicuri asimetrice, deoarece negația primului Nimic generează nu Totul, ci doar Ceva (mai multe despre asta în capitolul următor) Vezi: Vygodsky M Ya Manual de matematică elementară M : Nauka, S Același lucru poate fi arătat diferit Știm că atunci când împărțiți zero la orice număr, obțineți zero Rezultă că atunci când zero este împărțit la zero, se obține orice număr Secțiunea VI Religie și știință absenta Lumina din lumea noastră, pe măsură ce fie luminează, fie se întunecă, este o absență instabilă a luminii Instabilitatea îi permite să se manifeste, dar nu îi permite să fie, adică să fie prezent în plenitudinea și constanța ei Ceea ce este vesel în mine, ca proprietate a stării mele de spirit, ca stare a sufletului meu, nu este veselia ca atare, ci instabilitatea celui nevesel; și același lucru se poate spune despre tristețe Simțim constant în noi înșine strălucirea și estomparea acestor dispoziții, ca niște particule virtuale care decurg din vidul spiritual De aceea Platon a fost nevoit să postuleze existența unei ființe adevărate, a unor entități stabile și auto-identice, doar în afara lumii noastre, în sfera ideilor eterne, și a descris lumea noastră ca o colecție de umbre fantomatice aruncate de aceste idei Fizica modernă ar putea modifica această noțiune că starea inițială nu este plinătatea ființei, ci tocmai vidul, absența a ceva Dar întrucât această non-prezență este la rândul ei instabilă, ea produce umbre mai deschise decât ceea ce le produce: nuanțe mai luminoase și mai întunecate ale inexistenței Chiar mai mult decât o umbră, o "bulă" se potrivește teoriei vidului - nu doar o metaforă, ci un termen științific Dacă umbra este derivată din lumină, atunci bula este derivată din vid și interferează cu aceasta De aici și conceptul fizic de "spumă de vid", adică o multitudine de bule, ca și cum ar fierbe (fluctuează) pe suprafața vidului Din aceste umflături cuantice, pe măsură ce se întind, "umflă", universurile se nasc continuu, iar unul dintre ele este al nostru Metafizica vidului: "nu" și "însuși" Există două condiții pentru o astfel de autoacțiune în vid, ceea ce o face instabilă În primul rând, vidul poate acționa asupra lui însuși doar dacă are ceva de genul recurenței, reflexivității, deci Potrivit fizicianului american Andrey Linde, unul dintre creatorii teoriei inflaționiste a cosmosului, procesul de naștere a universurilor din spuma de vid primară este haotic și nesfârșit, adică nu se oprește niciodată Unele bule cuantice se extind la dimensiunea universurilor, conținând grupuri de galaxii; unii se anihilează, "explodează" în momentul nașterii și revin în vid (http://wsyachina narod ru/astronomy/univer-se html) A se vedea, de asemenea, lucrarea lui L M Gindilis "Cosmologie și viziunea asupra lumii" (http://svitk ru/ book book/ b/ gindilis-kosmologiya php) Secțiunea VI Religie și știință să zicem, pliul original, capacitatea de a plia, auto-referință "Nu" se dublează pentru a se supune propriei sale acțiuni, pentru a nimici nimic și, prin aceasta, a-l transforma în ceva Cu alte cuvinte, pentru ca vidul, ca neființă, să se dovedească instabil, capabil să iasă din starea de vid, nu ar trebui să existe nicio substanță sau materie în el, ci ar trebui să existe o proprietate de "selfhood", capacitatea de a fi un obiect al sinelui, adică acțiunea "Nu" "Să nu mănânci" înseamnă că ceva există deja În al doilea rând, o astfel de dublă negație implică o diferență între al doilea "nu" și primul Instabilitatea nu este o negare completă a vidului, ci doar o negare a stabilității acestuia Într-adevăr, dublă negație, sensul său final nu este egal cu afirmația inițială Obiectul este frumos - o declarație Obiectul este urât - negație Obiectul nu este urât - dublă negație Dar "nu urât" nu este în niciun caz același lucru cu "frumos" Mai degrabă, înseamnă că definiția de "urât" nu se aplică acestui subiect Nu neapărat pentru că este frumos, ci pentru că poate fi undeva între frumos și urât - drăguț, drăguț, atrăgător, nu urât Sau poate fi pur și simplu diferit, supus unui alt tip de descriere - de exemplu, în termeni de "înalt - scăzut" sau "demn - nedemn" A spune despre o persoană: "nu este prost" nu înseamnă că este deștept, ci mai degrabă implică o anumită gamă de calități probabile între "inteligent" și "neinteligent": nu prost, deștept, gândește ceva, înțelege în sinea lui mod etc În același mod, "nu" (instabilitate), suprapus peste "nu" (inexistența materiei, vid), produce în cele din urmă "nu nu este", "nu nimic", adică ceva între ființă și neființă, substanță și vid De fapt: totul în lume este în oscilație între "este" și "nu este" " Universul nostru este doar unul dintre acele lucruri care se întâmplă din când în când" (Edward Tryon) De îndată ce "nu" acționează asupra "nu", adică asupra lui însuși, apare o asimetrie între ei Negarea "nimicului" nu produce "totul" (completitudine, realitate, absolut), ci doar incompletitudinea neantului însuși Rezultatul unei astfel de duble negații este "ceva", "ceva", adică nu plenitudinea ființei, ci instabilitatea devenirii, succesiunea apariției și dispariției Quanta chiar și în vid, adică la energie zero, poate exista doar făcând oscilații diferite de zero - fluctuații, care în teoria cuantică a câmpului sunt interpretate ca nașterea și anihilarea particulelor virtuale "Universul nostru este pur și simplu unul dintre acele lucruri care se întâmplă din când în când" (Edward P Tryon, op cit , p ) Secțiunea VI Religie și știință În urma lui Leibniz, M Heidegger formulează astfel întrebarea principală a metafizicii: "De ce există deloc o ființă și nu, dimpotrivă, Nimic?" La urma urmei, lumea noastră poate fi imaginată ca fiind absolut goală, există nimic în ea, nici măcar "lumea" ca atare Cu toate acestea, observăm o lume în care există ceva și cineva, inclusiv noi înșine Înainte de a răspunde la întrebarea lui Heidegger, merită să punem o contraîntrebare: de ce, de fapt, "dimpotrivă"? Este necesar să nu opunem nimic ființei? Sau nu este tocmai nimic - datorită capacității de a se anihila - cel care produce ființe? Atunci mai corect ar fi să spunem: "Existul există tocmai pentru că nimic nu există ca nimic, adică se anihilează pe sine": nu pentru a se opune celor două componente ale afirmației lui Heidegger, ci a deriva una din cealaltă La baza ființei se află inexistența neființei, dublul "nu" "Este" este doar o relație între doi "nu", cel mai subțire strat din "sandvișul" inexistenței Heidegger însuși răspunde la propria întrebare într-un mod diferit: nimic nu acționează ca un mod de relație de a fi (în primul rând uman) cu el însuși " Dacă nu ar fi fost întotdeauna deja înaintată în Nimic dinainte, nu ar putea sta în raport cu ființa și, prin urmare, cu ea însăși" Cu alte cuvinte, nu ființa este cea care ia naștere din relația nimicului cu nimic, dar nimic nu este condiția relației dintre ființă și ea însăși Aceasta ridică următoarea întrebare, la care Heidegger nu răspunde: dacă ființa este primară, atunci de unde nu vine nimic? Căci ființa însăși nu conține acea negație care îi permite să nu producă nimic din ea însăși Dimpotrivă, nimic nu conține în sine acea negație care, ducând la anihilarea nimicului însuși, permite producerea ființei "Da" se poate confirma doar cu un alt "da", în timp ce "nu", răspunzând "nu", este capabil să producă "da" Aceasta înseamnă că nimic nu este ontologic mai puternic decât ființa, poate crea ființa din sine, iar ființa nu poate crea nimic din ea însăși Din poziția lui Heidegger, rămâne doar să presupunem că nimic nu este un început independent împreună cu ființa, adică să permită dualismul, pe care gânditorul însuși, ca monist al ființei, încearcă să-l evite Dar numai monismul neființei ne permite să explicăm în mod semnificativ modul în care ființa ia naștere din acest prim principiu Așadar, metafizica, fiind îmbogățită de ideile fizicii, în special de teoria vidului, va fi nevoită să-și reformuleze principala întrebare De ce nu există doar existență, ci și nimic și cum se raportează unul la celălalt? Heidegger M Ce este metafizica? // Timpul și ființa: Articole și discursuri / Per V Bibikhina Sankt Petersburg: Nauka, , p Ibid S Secțiunea VI Religie și știință la asta?" Răspunsul este că existentul ia naștere ca o relație a nimicului cu el însuși, adică o expresie a neepuizabilității, a infinitului Orice plus este doar o dublă scădere, impunerea unui minus pe un minus Instabilitatea vidului poate fi derivată din natura vidului în sine, ca întoarcerea lui asupra lui însuși, dubla acțiune a "nu", absența parțială a unei absențe complete Pentru ca un astfel de dublu "nu" să aibă loc, trebuie să existe capacitatea de a relaționa cu sine în vid Dar ce este acest "sine", de unde vine figura recurenței? Nimic și Dumnezeu Aici este potrivit să reamintim că pentru unii gânditori religioși, Nimicul original este identificat cu Dumnezeu, sau Dumnezeu însuși este Nimic, așa cum îl definește Dionisie Areopagitul în Teologia sa mistică Acest "Nimic divin" a servit ulterior ca subiect al reflecțiilor filozofice și mistice ale lui M Eckhart, Nicholas of Cusa, J Boehme, F V J Schelling, N Berdyaev, S Bulgakov, S Frank Serghei Bulgakov scrie: "Totul se va naște în Nimic nu numai lumea, ci și Dumnezeu, căci Dumnezeu se va naște aici în Nimic și din Nimic Dumnezeu este și el doar o poziție sau un mod al Nimicului absolut" Potrivit lui Berdyaev, Nimic nu-l precede pe Dumnezeu, chiar Îl naște din sine "Din Divinul Nimic, din Gottheit, din Ungrund, se naște Sfânta Treime, se naște Dumnezeu Creatorul Crearea lumii de către Dumnezeu Creatorul este deja un act secundar Libertatea nu a fost creată de Dumnezeu Creatorul, ea este înrădăcinată în Nimic " Ungrund'e, primar şi fără început" Se poate fi de acord sau dezacord cu Berdyaev, dar rămâne neclar cum Dumnezeu Creatorul se naște din Nimic, din Ungrund (Ungrund) și cum din același Nimic El creează apoi lumea Ambele aceste tranziții: de la Nimic la Dumnezeu și de la Dumnezeu la lume, rămân o presupunere arbitrară, o fantezie teologică, dacă nu se descoperă în Nimic însuși capacitatea unei astfel de tranziții consistente și precis duble Filosofia dublu "nu", sau vid instabil, poz Bulgakov S N Lumina non-seară: Contemplare și speculație // Bulgakov S N Lucrări: În vol T M : Art, S , Berdyaev N A Cu privire la numirea unei persoane // Berdyaev N A Experiența unei etici paradoxale M : Folio, S Ibid Secțiunea VI Religie și știință aș dori să explic acest proces Concluzia este că "nu", ca primar, care intră într-o relație cu el însuși, se autodistruge și, prin urmare, creează ceva diferit de el însuși Ce este acest "tu însuți", "tu însuți"? Evident, capacitatea de a se raporta la sine, autonegarea, formează deja un fel de sine, un principiu subiectiv în neant Acesta este "Eul" și acționează în sistemele teiste ca Cineva, Dumnezeu, Creator Se poate presupune că "sinele" rezidă inițial în neant într-o formă pliată, ca capacitatea sa de reflectare, ca o particulă de întoarcere "sya" în interiorul acțiunii "anihilate" Acest "sine" se desfășoară în sinele pe deplin existent, în Sine și Autoactivitate, în procesul de autoanihilare a Nimicului, care deschide un loc în sine pentru Celălalt, pentru Cineva Tot ceea ce este produs în continuare de acest Sine, sau Creator, constituie deja lumea obiectelor, totalitatea ființelor În același timp, procesul de creație poate fi reprezentat și ca o acțiune de "nu", întoarsă de Subiect-Creator deja asupra sa Acestea sunt conceptele de autodepreciere și autoanihilare a Creatorului, care stau la baza unor teologii, de exemplu, autocomprimarea lui Dumnezeu în actul de a crea lumea, conform Cabalei Aceasta se numește "Tzimtzum" - Dumnezeu, așa cum ar fi, se sacrifică pentru a face loc non-El însuși, pentru lume Conceptul creștin de kenoză, golirea de sine a lui Dumnezeu în ipostaza Sa umană, în jertfa Fiului, poate fi considerată și ca acțiunea aceluiași "nu" inițial, întors în a doua treaptă deja către acel "Eu" , care ia naștere din relația Nimicului cu sine "Nu" se dovedește a fi acel principiu dinamic care, întorcându-se asupra lui însuși, produce acest Sine, care, la rândul său, negându-se, produce non-Sine Cum vine ceva din nimic este cel mai mare mister metafizic "De ce și de ce se produce această emanare a lumii dintr-un singur Nimic, nu poate exista niciun răspuns la aceasta și nu îl găsim în învățăturile lui Plotin " - crede S Bulgakov Dar Nimic în sine nu conține începutul anihilării sale Întrucât în Nimic nu există nimic decât Nimicul însuși, ea devine ea însăși pentru sine și ca atare se distruge pe sine Numai "nu" are această capacitate creatoare de a se transforma în altceva Numai Nimic nu poate explica originea Cine și Ce în sine Astfel, pentru a descrie originea lumii sunt suficienți doi cuantificatori logici: "nu" și "sine" "Nu" în raport cu sine, "nu nu", este ființa care ia naștere din nimic: mai întâi ființa Sinelui, Subiectul, adică Dumnezeu, și apoi ființa non-Eului, obiectele, adică lumea Bulgakov S N Op T S Secțiunea VI Religie și știință Zero infinit divizibil Până acum am avut în vedere calea de la inexistență la existență: cum din dubla inexistență, din autoanihilarea neantului, ia naștere ființa, atât de fragilă, spuma-vid Dar se poate arăta structura de a fi din nimic "din opus" Vom lua în considerare ontologia "anulării" instantanee a ființei în legătură cu ghicitoarea metafizică a povestirii lui Vladimir Nabokov "Ultima Thule" Eroul poveștii lui Falter, un om de afaceri obișnuit, a fost lovit brusc de o bănuială despre principalul secret al universului După ce l-a deschis, scoate un strigăt lung, inuman, și pare să iasă din categoria celor vii Psihiatrul, care a venit să-l vindece de o boală ciudată și căruia îi împărtășește descoperirea, moare pe loc din inima frântă " După ce a rezolvat accidental "enigma lumii", a cedat îndemnurilor sofisticate și i-a spus-o unui interlocutor iscoditor, care a murit de surprindere și a murit " Ce sa întâmplat cu Falter, cum l-a schimbat această descoperire? "Ginerele a spus că parcă ar fi fost scos un schelet din Falter; dar mi s-a părut altfel că au scos sufletul, dar pe de altă parte au înmulțit spiritul în el Vreau să spun prin aceasta că o singură privire la Falter a fost suficientă pentru a înțelege că nu te poți aștepta la niciun sentiment uman practicat în viața pământească de la el, că iubești pe cineva, milă, chiar și numai pe tine însuți, favorizează sufletul altcuiva și ea să simpatizeze ocazional, să facă ceea ce poate și face în mod obișnuit spre bine, chiar dacă numai de felul lui - toate acestea Falter a uitat complet cum să salută sau să folosească o batistă Ce ar putea ghici Falter? Ce l-a lipsit de sentimente umane, dragoste, bunăvoință? Și este posibil, după ce am aflat secretul lui Falter, Îi mulțumesc lui Gennady Alexandrovich Barabtarlo, un cunoscut nabokovolog, pentru sfaturile valoroase și observațiile perspicace, pe care le-am folosit în timp ce lucram la acest articol Mai exact, "Ultima Thule" este primul capitol al romanului "Solus Rex" ( - ), abandonat de V Nabokov în al doilea capitol Autorul scrie în prefața publicației ulterioare în limba engleză: "Poate că, dacă aș termina această carte, cititorii nu ar trebui să ghicească: este Falter un șarlatan? Este un adevărat văzător? Sau el este un mediu prin care soția defunctă a naratorului încearcă să transmită un contur vag al unei fraze, recunoscută sau nerecunoscută de soțul ei Nu vom ști niciodată răspunsul la aceste întrebări Cu toate acestea, faptul că V Nabokov a publicat "Ultima Thule" ca o poveste separată (în ) ne dă dreptul să o tratăm ca pe o lucrare completă Secțiunea VI Religie și știință nu numai să rămână în viață, ci și să păstreze aceste sentimente și chiar mai mult să se stabilească în ele? Principalul lucru care i-a fost dezvăluit lui Falter poate fi formulat după cum urmează: lumea constă din multe lucruri specifice și fiecare dintre ele poate deveni un punct de plecare în înțelegerea noastră a întregului Dar în punctul de sosire, pe măsură ce lumea în ansamblu este îmbrățișată, acest Totul se transformă în Nimic Secretul a tot ceea ce există este că nu există Trăim într-o lume care nu există, la fel cum noi înșine nu existăm în ea Faptul că conjectura lui Falter se referă direct la inexistență este evidențiat de parabola cu care îi explică descoperirea sa artistului Sineusov: " În țara oamenilor cinstiți, lângă țărm era acostat un skiff, care nu era al nimănui; dar nimeni nu știa că nu aparține nimănui; apartenența sa imaginară a cuiva îl făcea invizibil pentru toată lumea Am intrat din greșeală în asta " Skiff-ul nu aparține nimănui, dar toată lumea crede că aparține cuiva și, prin urmare, nimeni nu-i acordă atenție Ființa de aici - apartenența cuiva a skiffului - apare doar ca un moment de tranziție între două negații: skiff-ul nu aparține nimănui și nimeni nu-i acordă atenție Apartenenta cuiva este negatia neapartinei si in acelasi timp cauza invizibilitatii Falter a intrat din greșeală în skiff-ul neantului și a rezolvat enigma dublei negații Nimic, zero este infinit divizibil și poate forma cele mai complexe structuri în sine, rămânând în același timp nimic, zero Vidul semn-semantic este tensionat intern și este suficient să evidențiem un punct în el, adică să introduceți un semn în el, deoarece dă imediat impuls formării altor semne și ierarhiilor acestora, acoperind tot ceea ce poate fi semnificată și înțeleasă în cadrul acestui sistem - un univers infinit extensibil și în expansiune Permiteți-mi să vă reamintesc că înțelegerea lui Falter se extinde la absolut tot ceea ce există și chiar și un astfel de concept precum Dumnezeu nu are privilegii în imaginea lumii revelată lui Falter Mai mult, lui Falter nu-i pasă de unde să înceapă raționamentul, ce căi duc la descoperirea secretului "Cum să-ți spun dacă există un Dumnezeu când vine vorba de mazăre dulce sau de steaguri de fotbal?" lanț de negare Plasele omniprezente Să începem, așa cum sugerează Falter, nu cu Dumnezeu, ci cu mazărea dulce, să fie aceasta prima esență, începutul universului X Dacă există dulce, atunci, evident, în contrast cu el, trebuie să fie amar, altfel Secțiunea VI Religie și știință conceptul de dulce va fi lipsit de certitudine La rândul său, amarul este limitat (și mai mult definit) de sărat, iar sărat de acru Dar gustul este doar unul dintre simțuri, iar limita lui este conturată prin corelarea cu mirosurile, sunetele, culorile Astfel, toată bogăția lumii percepute senzual este adusă în universul X Al doilea element al primei esențe este mazărea Este determinată de relația cu alte plante din familia leguminoaselor: fasole, soia, trifoi, salcâm La rândul său, familia leguminoase este determinată de diferențele sale față de alte familii: cereale, umbrelă, zambile, dafin, nuci În plus, plantele sunt definite în raport cu mineralele și animalele, animalele în raport cu omul În raport cu om, astfel de "nu" sunt spirite, îngeri și, în sfârșit, Dumnezeu, ca fiind cea mai pură dintre ideile apofatice care nu au formă și manifestare, "super-NU" Bineînțeles, se poate începe construcția universului X cu Dumnezeu - și apoi, prin negarea lui, se pune bazele pentru tot ceea ce nu este El, în timp ce urmând acest lucru nu mai în ordine ascendentă, ci în ordine descrescătoare: universul, pământul, om, animale ajungând în sfârșit și la mazăre dulce Nu contează cum începem și cum terminăm, pentru că Întregul pe care îl obținem în acest fel constă doar din negații Fiecare nu este totul altceva NU conduce lumea Pentru ca mazărea dulce să fie ceea ce este, adică mazărea dulce, în universul X trebuie să existe tot ceea ce NU este mazăre dulce, adică neîndulcită și nemazăre în toată varietatea "nu"-ului lor înmulțitor, respingeri, negații, alte presupuneri Universul nu este altceva decât această totalitate de negative, adică pozitivul său crește din negativ și pentru fiecare pozitiv există un număr nenumărat de negative "Mazăre dulce" este definită ca ceva pozitiv despre tot ceea ce nu este, inclusiv, de exemplu, "zmeură dulce" și "mazăre sărată" Fiecare mic pozitiv este suma tuturor negațiilor lui, ele îl copleșesc și îl transformă în ceva fantomă Mai mult, acest caracter-fantomă crește odată cu înmulțirea elementelor pozitive, adică cel mai fantoma univers în ansamblu, deoarece este doar negația reciprocă a tuturor componentelor sale După cum notează pe bună dreptate N M Solodukho, " fiecărui element al ființei îi corespunde infinitul minus unul dintre elementele inexistenței" "Minus unu" este pozitivul dat scăzut din infinitatea de negative Bulinele corespund infinitatei de minus fără buline Solodukho N M Filosofia inexistenței Kazan, , p Secțiunea VI Religie și știință unu Prin urmare, "nu" predomină întotdeauna la infinit în ontologia universului Există o anumită fecunditate, o multiplicitate de inexistență la punctul de origine a ceva de nicăieri, iar acest punct este absolut arbitrar Să numim acest punct condiționat de străpungere punct de vid A (alfa, început) Corelativul cu A nu-A apare imediat, deoarece "nu-" este algoritmul principal al vidului ca nimic absolut De la not-A, apoi vine not-not-A, care este ceva al treilea, nu identic cu primul A De exemplu, dacă A este alb, atunci not-A este roșu, not-not-A este portocaliu, not- nu-nu- Și galben, nu-nu-nu-nu-A verde Așa este construită paleta de culori Urmează apoi "non-" în raport cu totalitatea culorilor - și la următorul nivel de percepție non-vizuală apar deja sunete sau mirosuri, formând și sisteme Pentru a folosi expresia lui Nabokov, se pot numi astfel de non-fenomene, formate prin negația altor fenomene, "non-fenomene" În Invitation to Execution, mama lui Cincinnatus, Cecilia C , descrie non-lucruri care au luat aspectul unor lucruri reale într-o non-oglindă: " astfel de lucruri se numeau "netki", - și trebuiau, prin urmare, o oglindă specială, puțin care era strâmbă - absolut distorsionate, nimic nu putea fi înțeles, eșecuri, confuzie, totul a alunecat în ochi, dar este curbura avea un motiv și se potrivea exact așa [Exista] o oglindă atât de sălbatică și o întreagă colecție de diverse obiecte inexacte, adică absolut ridicole: tot felul de fără formă, pestriță, cu găuri, pete, chestii cu buzunare, noduroase, ca niște fosile - dar oglinda, care a distorsionat absolut obiectele obișnuite, acum, prin urmare, a primit hrană adevărată, adică atunci când ai așezat un obiect atât de neînțeles și urât, astfel încât să se reflecte în o oglindă de neînțeles și urâtă, a ieșit minunat; nu, a dat da, totul a fost restaurat, totul a fost bine, iar acum din mozaicul fără formă s-a obținut în oglindă o imagine minunată, zveltă: flori, o corabie, o figură, un fel de peisaj Netka este o denaturare a unui lucru, iar o oglindă distorsionată (distorsionată) este o denaturare a adevărului Netka în distorsionat arată ca un lucru cu drepturi depline, dar aceasta este doar suprapunerea a două negative care oferă un plus "Nu la nu a dat da" Și, totuși, este greu să nu vedem în spatele fiecărui "da" "nu" care îl compune, adică "noncurenții" care se multiplică la infinit din care sunt create toate obiectele Ca din domino care cad una dupa alta, tot asa din aceste retele se construieste un sistem de non-inexistenta: un "nu" rastoarna pe altul "nu" si iau naștere o multitudine de "isnessuri" Dar în toate acestea există doar logică Secțiunea VI Religie și știință tsany: este multitudinea de "non-obscurități" care ține totul împreună Fiecare derivat al următorului "nu" are forma a ceva pozitiv, deoarece toate acestea există în cadrul unui sistem, dar această pozitivitate este doar o modalitate de a raporta un "nu" la altul Așa este lumea fantome care se înmulțește infinit, care sunt reale una pentru cealaltă, dar în suma lor globală formează zero Totul este ca nimic Bucle de gol Dacă încercăm să determinăm ponderea semantică a limbii în ansamblu, se dovedește că aceasta este egală cu zero, deoarece întregul sistem de semne este ținut în interior împreună de forța negațiilor reciproce De exemplu, există conceptele de "da" și "ia", "înalt" și "jos", "mare" și "mic", "pământ" și "rai" Dar toate aceste semnificații verbale, însumând unul cu celălalt, se scad reciproc și se adună până la zero Imaginează-ți un sistem de numere, în care pentru fiecare (+) unitate există (-) unu, pentru (+) mii (-) mii etc Adunând totul, obținem zero În consecință, limbajul nu spune niciodată nimic Nu are nimic de spus Vorbiți numai vorbire, compusă din cuvinte individuale ale limbii Dar luate în totalitatea lor, toate discursurile rostite și rostite vreodată formează un zero La fel, toate proverbele unui popor dat, dacă le pui cap la cap înțelepciunea, moravurile, sfaturile, dau un sens zero De exemplu, dacă adunăm proverbe rusești despre valoarea relativă a cuvintelor și tăcerea, atunci în cele din urmă ele se echilibrează reciproc Pentru fiecare proverb despre avantajul tăcerii, există un proverb despre avantajul vorbirii Se vorbește despre tăcere în mod aprobat: "Vorbirea este de argint, tăcerea este de aur Cine tace nu păcătuiește "Înțelepții tac când nebunul mormăie" "Tăcerea bună este mai bună decât mormăitul rău " "Nu vei jigni pe nimeni cu o tăcere " "Cine tace, va învăța pe doi" Și condamnător: - Nu vei avea dreptate în tăcere "Tăcerea puternică nu este răspunsul la nimic" "Tăcut ca un ciot" Secțiunea VI Religie și știință "Tace, ca un mort, ca un neînsuflețit" "Fă-te prost" "Nu câinele care mușcă și care latră, ci cel care tace și dă din coadă " Și așa toate proverbele: separat spun ceva, sfătuiesc, instruiesc, dar în total tac Aceasta este marea tăcere a limbii dintre toate discursurile rostite în ea Vorbim o limbă, dar limba în sine nu spune nimic Multe mesaje pot fi produse într-o limbă, dar ea însăși nu comunică nimic Să ne imaginăm o persoană care, rostind ceva, în același timp îmbrățișează limba ca sistem cu conștiința sa și aude tăcerea ei Cât de ridicole și de jalnice i se par aceste încercări de a exprima un fel de sens atunci când limbajul în ansamblu îi apare în fața lui - marele mut De fapt, așa tace Falter; mai precis, el vorbește fără tragere de inimă și arbitrar, întrucât nu-i pasă în ce moment începe împărțirea vidului Întregul, în interiorul căruia totul este reprezentat de o multitudine de semnificații și ființe diferite, este el însuși non-ființă, non-sens Nu este de mirare dacă lumea noastră, acest univers în expansiune, în interiorul căruia sunt atât de multe lucruri: planete, stele, galaxii, metagalaxii, se dovedește și ea a fi inexistentă în ansamblu În fizică, este cunoscută teoria academicianului M A Markov, conform căreia "din cauza unui mare defect de masă gravitațională, masa totală a unui univers închis este egală cu zero" Defectul de masă este format din interacțiuni gravitaționale din interiorul universului, forțe de atracție și repulsie, care extind universul din interior și, în același timp, reduc masa lui totală la zero pentru un observator din exterior Universul nostru, dacă este închis, ca întreg nu este nimic, iar dacă este semiînchis, atunci are dimensiunea unei particule elementare (și invers, particulele elementare cunoscute de noi pot reprezenta universuri întregi în interiorul lor, cu clustere) de galaxii, stele, găuri negre etc ) Un astfel de - inexistent sau neglijabil - apare unui observator extern, ceea ce devine eroul decorului Dată conform culegerii de proverbe de V Dahl Desigur, dacă compari o limbă cu alta, ele poartă anumite mesaje; de exemplu, limba rusă comunică o imagine diferită a lumii decât engleza sau chineza În plus, limbajul în ansamblu poartă un mesaj în comparație cu alte mijloace de comunicare non-verbale La fiecare nivel de integritate, sistemul devine un element al altui sistem și, prin urmare, începe să vorbească Dar cu cât este mai aproape de Sistemul de Sisteme, de lume ca întreg, cu atât mai aproape de zero, cu atât tăcerea este mai adâncă Markov M A Despre natura materiei M : Nauka, S Secțiunea VI Religie și știință Povestea lui Kovsky în momentul înțelegerii sale: pentru un străin și chiar, parcă, de altă lume față de tot ceea ce există Ascultă Falter: "Raționamentul logic este foarte convenabil la distanțe scurte, ca modalități de comunicare mentală, dar, din păcate, rotunjimea pământului se reflectă și în logică: cu un progres ideal al gândirii, te vei întoarce la punctul de plecare cu o conștiință a simplității strălucitoare, cu cel mai plăcut sentiment că ai îmbrățișat adevărul, în timp ce ei s-au îmbrățișat doar pe ei înșiși De ce să mergi la drum?" O anumită mișcare pozitivă, dobândirea cunoștințelor, sensului, scopului, este fezabilă numai într-o zonă limitată a existenței (civilizație, limbă), dar când faci un cerc complet și te întorci la punctul de plecare, plenitudinea a adevărului îmbrățișat se transformă în nimic Se pare că singurul moment pozitiv din toată această formare a lumii este primul punct care "străpunge" inexistența: alte puncte se aliniază de la ea, de la ea pornește o reacție în lanț: not-A, not-not-A etc Mai mult, toate pot apărea și diferite și, în același timp, ca semn al sistemului instantaneu de negații reciproce care formează complexitatea acestei lumi Împingi primul domino și toate celelalte se răstoarnă imediat Perforezi un punct în inexistență - și imediat se răspândesc fisuri de-a lungul lui, formând sisteme de fenomene pe mai multe niveluri Aparent, acest lucru s-a întâmplat la începutul lumii noastre, pe care fizica o descrie drept Big Bang și Biblia - "La început Dumnezeu a creat cerurile și pământul" De aici a venit împărțirea tuturor formelor și varietăților de ființă: lumină și întuneric, zi și noapte, apă și pământ, plante și animale, bărbați și femei, arborele vieții și arborele cunoașterii binelui și răului etc Acesta este A, primul nu-nimic, din care a început să fie tot ceea ce nu a existat înainte, acest truc de la inexistență în ființă se numește "Început superior", "Prima cauză", "Super Cauză", "Creator" ", "Logos", "Primul Cuvânt", "Alfa", "Absolut" etc Potrivit Bibliei, prima fisură din inexistență a trecut între cer și pământ, dar în alte lumi putea fi în alt loc, unde neantul infinit trece în certitudinea a ceva Originea în miturile diferitelor națiuni este apa, muntele, focul, vulcanul, cutremurul Același rol îl poate juca și diferența dintre mazăre și fasole, dintre rotund și alungit, dintre un unghi și o linie dreaptă De îndată ce a fost pus începutul unei reacții în lanț de "non-obiecte" (pământul nu este cer, apa nu este uscat, un cerc nu este un pătrat), atunci această reacție ar putea imediat sau treptat, dar cu aceeași inevitabilitate , produce totul Secțiunea VI Religie și știință multe ființe împărtășite reciproc Când piesele de domino stau una după alta și formează un sistem circular arbitrar de mare, dar în același timp închis, apoi pe care îl împingem mai întâi, toate celelalte cad Gândul la infinit de mare duce la gândul la infinit neînsemnat "Sunt un rege - sunt un sclav - sunt un vierme - sunt Dumnezeu!" (G Derzhavin) Dacă lumea noastră conține conceptul de Creator, atunci conține și conceptul de vierme, deoarece aceasta este proprietatea divizibilității infinite interne a lumii, care conține totul în sine tocmai pentru că ea însăși este egală cu nimic Totul este Nimic, iar în interiorul Totului, ca parte mică, nu putem totuși să nu simțim inexistența lui tulburătoare, care se extinde asupra noastră "Eu" nu este-tu, nu-el, nu-ei Dar toți sunt nu-eu "Nu" între noi, "nu" în jurul nostru și noi înșine suntem "nu" Există ceva de care să se poticnească aici, deoarece Falter se împiedică brusc pe calea lui uniformă a vieții "Falter" în engleză înseamnă, de fapt, "a se poticni, a ezita, a se clatina" Dacă Buddha este trezit, atunci Falter se poticnește Buddha a înțeles natura iluzorie a lumii, iar în realizarea acestei naturi iluzorii se află calea eliberării de atașamente și suferință, calea către nirvana Falter nu merge atât de departe, se împiedică de natura iluzorie a lumii și dezvăluie secretul "nu", dar nu îl adâncește până la nirvana Sau putem spune că deja în această lume a înțeles forma vulgar-ezoterică a nirvanei De aceea, a fost ca și cum scheletul și sufletul i-au fost îndepărtate și "nu vă veți aștepta de la el la niciun sentiment uman practicat în viața pământească" În lumea în care s-a găsit brusc, nu există suporturi, există doar o secvență de "ne" coborând în abisul inexistenței Noi, ființe trecătoare, ghicim subconștient despre "non-etatea" noastră Când această conștiință vagă se limpezește brusc complet, atunci se aude acel strigăt sfâșietor care a zguduit tăcerea nopții a micului hotel în care stătea Falter Să remarcăm că a venit acolo după ce "petrecuse o seară igienă într-un mic cămin de femei de pe Bulevardul Reciprocității", "cu capul limpede și coapsele ușoare" Această devastare a ființei fizice, a "voinței de a procrea", i-a limpezit mintea și i-a prezentat deodată clar adevărul că În germană, Falter este "fluture", și aici puteți vedea un indiciu al metamorfozei eroului, ca și cum ar vedea lumina și ar câștiga o viață nouă ca un fluture într-o serie de reîncarnări Dar trebuie luat în considerare și subtextul în engleză al acestui nume De fapt, aceste două interpretări nu se contrazic În engleză există o astfel de expresie "faltering butterfly" ("fluture în zbor intermitent") Secțiunea VI Religie și știință ființa este imaginarul că el, Falter, nu există în sensul în care se percepea anterior ca fiind uscat, așa cum nu există niciunul dintre cei care se consideră a fi La aceasta, probabil, s-a adăugat zilele trecute "vestea morții unei surori vitrege, a cărei imagine a dispărut de mult în memorie" Nu este de mirare că primul căruia Falter i-a încredințat acest secret, un doctor vesel, suferă aceeași soartă - moartea instantanee Prin urmare, Falter refuză să răspundă direct la întrebările lui Sineusov și se joacă cu el de pisica și șoarecele, ca și cum și-ar dezvălui puțin din secretul său, apoi scăpa Dar tocmai acest mod de a turna din gol în gol, demonstrând absența unui obiect acolo unde, s-ar părea, ar trebui să fie, corespunde conținutului misterului Secretul lui Falter amintește oarecum de scrisoarea pe care cei mai buni detectivi o caută cu disperare, explorând cele mai ascunse măruntaie ale casei - și nu o găsesc, pentru că se află în locul cel mai proeminent (Scrisoarea furată a lui Edgar Allan Poe) Însăși logica lui Falter este goală, indiferent de sensul marii sale revelații "Dacă te uiți sub un scaun sau sub umbra unui scaun și obiectul nu poate fi acolo pentru că este doar în altă parte, atunci întrebarea existenței scaunului sau umbra scaunului nu are nimic de-a face cu jocul A spune că poate că scaunul există, dar obiectul nu este acolo, este același lucru cu a spune că poate că obiectul este acolo, dar scaunul nu există, adică te încadrezi din nou în cercul iubit de gândirea umană Aici se cuvine să-l amintim pe Wittgenstein: "Ceea ce poate fi arătat nu poate fi spus" (Tractatus Logico-Philosophicus, ) Falter, dintr-un motiv sau altul, nu-și poate exprima secretul, ci îl arată cu întreaga structură a discursului său Gândul lui Falter șerpuiește capricios, țesând o dantelă grațioasă din buclele golului Important nu este nici măcar ceea ce spune, ci modul în care vorbește, creând o imagine a universului, formată din goluri irizate, din "alte locuri" unde se presupune că lucrurile necesare se mișcă - și unde sunt, de asemenea, imposibil de găsit Misterul vieții de apoi Falter subliniază că problema existenței sau inexistenței lui Dumnezeu nu are nimic de-a face cu descoperirea lui, dar este de așa natură încât "conține o explicație și o dovadă a tuturor afirmațiilor mentale posibile" și "orice gând despre semnificația sa aplicată deja în sine trece în toată seria capacelor cu balamale Secțiunea VI Religie și știință Vorbim despre un fel de relație universală între toate lucrurile, care leagă ființa cu neființa, sau viața de apoi Acest lucru este întrebat de artistul său Sineusov, care vrea să știe despre soarta soției sale moarte: există măcar "ceva" acolo sau nu există "nimic" acolo? Există două poziții contrastante cu privire la viața de apoi Sau există - și îi putem găsi din nou pe cei dragi în ea Sau nu există - și atunci cei dragi și cei dragi care au părăsit această viață se regăsesc doar în noi, în memoria noastră Sineusov este sfâșiat între aceste două presupuneri, vrea să creadă în alteritatea soției sale moarte, dar este gata să admită că el însuși este ultima ei existență pe această lume Adevărul, pe care Falter i-l dezvăluie, dar pe care Sineusov nu-l poate înțelege, este că nu există o barieră specială între aceasta și cealaltă lume, că moartea nu schimbă nimic Dar deloc pentru că acolo, dincolo de mormânt, există ființă veșnică Dar pentru că aici, în această lume, ființa este plină de imaginar Există doar inexistență locuită de fantomele ființei, iar dacă aceste fantome trec dintr-o lume în alta, atunci asta nu le schimbă esența, ci, dimpotrivă, le confirmă fantomaticitatea Faptul că aceste lumi sunt permeabile între ele este confirmat de faptul că Falter îi repetă artistului acele cuvinte pe care, înainte de moartea sa, în privat, i-a spus soția lui și care nu puteau fi cunoscute de nimeni altcineva: " (nu te mai ridicai din pat și nu puteai vorbi, ci mi-ai scris cu cretă colorată pe o tabletă de ardezie lucruri amuzante precum faptul că mai ales în viață îți place "poezia, florile sălbatice și banii străini ) " Este Sineusov, care se întoarce mental către soția sa, amintindu-și ultimele zile petrecute cu ea; parantezele subliniază lipsa de importanță, aleatorietatea acestui fragment de memorie, pe care Falter îl inserează ulterior în cadrul omniscienței sale, descoperirea "totul" El îi spune lui Sineusov: "Puteți crede în poezia florii sălbatice sau în puterea banilor, dar niciuna dintre acestea nu predetermina credința în homeopatie sau nevoia de a extermina antilopele de pe insulele lacului Victoria Nyanji " Tot în treacăt, parcă într-o propoziție subordonată concesivă, Falter îi dezvăluie lui Sineusov cunoștințele sale despre ceea ce i-a spus soția lui înainte de moarte "Poezii, flori sălbatice și bani străini" - "poezia unei flori sălbatice sau puterea banilor" Secțiunea VI Religie și știință Dar știe el asta pentru că a "auzit" sau "a povestit" de la locuitorul vieții de apoi - sau pentru că aceste trei articole fac parte din "seria de capace cu balamale", adică sunt deschise de aceeași cheie care se potrivește cu toate ? Într-adevăr, poezia și florile sălbatice sunt legate printr-o banală asociere "poetică", iar banii străini se opun de două ori ambelor, pentru că banii în sine sunt anti-poezie, iar străinătatea le face mai puțin practice și îi apropie de poezie, introduce un semn al dezinteresului ca criteriu kantian al frumuseții Aici se construiește o serie de triple negative: nu - nu - nu Cultură înaltă (poezie) - natură (flori sălbatice) - cultură scăzută (bani) - cultură înaltă (străină) Sau, cu alte cuvinte: poezia semnelor (poezia) - poezia naturii (flori sălbatice) - proza semnelor (banii) - poezia acestei proze (străine) Sineusov nu l-a înțeles pe Falter, nici măcar nu a prins un indiciu direct - repetarea cuvintelor soției sale Așadar, el prezintă relația celor două lumi cu banalitatea unui agnostic sau a unui ateu: în timp ce el este în viață, soția lui moartă este vie în el și prin el își păstrează ființa ideală în firea lui pământească: "Cel mai rău dintre toate este gândul că, din moment ce acum străluciți în mine, trebuie să am grijă de viața mea Compoziția mea muritoare este singura, poate, garanția existenței tale ideale: când voi muri, se va termina și ea Din păcate, sunt condamnat cu o pasiune de nișă de a folosi natura pământească pentru a te termina eu însumi și apoi să mă bazez pe propria mea elipsă " Falter, pe de altă parte, se pare că crede că cealaltă lume nu este mai puțin reală decât aici, ci doar pentru că aici este la fel de ireal precum ceea ce pare să fie viața de apoi; şi de aceea aceste două nefiinţe comunică ca două vase Prin fiecare "este" nimic nu-și spune "nu" în sine, adică își dezvăluie de două ori natura de neființă " După ce am învățat ceea ce am învățat - dacă se poate numi recunoaștere - am primit cheia pentru absolut toate ușile și cutiile din lume, dar nu este nevoie să o folosesc, deoarece orice gând la ea semnificația aplicată deja în sine trece în întreaga serie de capace cu balamale "Papele care se deschid" din povestea lui Nabokov sunt o serie de negare care dezvăluie secretul ființei ca o dublă neființă Atâta timp cât sicriurile sunt închise, ni se pare că în ele ființa își păstrează secretul Dar apoi capacele sunt aruncate înapoi și se dovedește că nu există nimic în aceste sicrie, sau mai bine zis, există cel mai misterios dintre toate: nimic Secțiunea VI Religie și știință Religia: două căi de la non-inexistență Inexistența dublă, inexistența, poate fi trăită ca o succesiune de negații, inclusiv negația negației în sine, ca un "nu" multiplu, lumea nu este actuală (cazul lui Falter) Dar mult mai des dubla inexistență este trăită ca o parțialitate, o incompletitudine a ființei însăși, care apare nu sub formă proprie, afirmativă, ci doar ca non-inexistență În loc de frumusețe, există non-frumusețe În loc de bine, nu-rău În loc de iubire, nu-iubire Este acest tip de stare existențială relaxată a lumii pe care o observăm atât în jurul nostru, cât și în noi înșine Nu se poate spune că ceva ce este observat sau experimentat are plenitudinea realității, mai degrabă este o "irealitate instabilă", care este descrisă în expresii precum "nu este", "nu sunt" Totul se află într-un interval variabil, vibrant, între ființă și neființă Potrivit lui S N Bulgakov, "totul este și nu este în același timp, începe și se termină, ia naștere în inexistență și se cufundă în ea, se întâmplă" Această laxitate ontologică, incertitudine, "nici asta, nici asta", "tremurare" a universului este un semn al ieșirii sale din vid și este deosebit de clară la acele nivele cuantice în care lumea este cel mai aproape de misterul originii sale din nimic Dar chiar și în cele mai obișnuite lucruri, de exemplu, frunzele de pe un copac, se găsește "nu-nu" lor: sunt oscilatoare, fragile, se uzează, se degradează, se schimbă constant, dispar și este greu de spus cu siguranță dacă ele există sau nu și în ce măsură Câteva luni mai târziu, nu mai sunt acolo: te uiți la un copac gol - și se pare că frunzele au fost un vis Și vor trece câteva decenii - iar cei care ne-au supraviețuit vor crede că noi înșine am visat "Dar cine suntem și de unde suntem, / Când din toți acești ani / Bârfele rămân, / Și nu suntem în lume?" (B Pasternak) Desigur, frunzele sau oamenii sunt mai stabile decât imaginile viselor noastre, dar nu diferă prea radical de ele, aparțin aceleiași ontologii "nu-nu" "Suntem făcuți din aceeași substanță / Ca visele noastre Și înconjurat de somn / Întreaga noastră viață mică "- William Shakespeare ("Furtuna", ) Acest lucru este repetat de F Tyutchev: "Precum oceanul îmbrățișează globul pământului, / Viața pământească este înconjurată de vise " "Panonirismul" ("tot-somn") este, de asemenea, apropiat de viziunea asupra lumii a personajelor lui Nabokov Din Apărarea lui Luzhin: "Trăim într-un vis bun", i-a spus el încet "Am înțeles tot " S-a uitat în jurul său, a văzut masa și fețele celor care stăteau, reflectarea lor în samovar - într-un samovar special Bulgakov S N Op T S Secțiunea VI Religie și știință perspectiva - și cu mare ușurare a adăugat: "Deci și acesta este un vis? sunt acesti domni un vis? Ei bine, bine "" (cap ) Când dormim, conștiința noastră alunecă în uitare-inexistență Dar chiar și trupești ne plonjăm în inexistență și, asemenea ființelor muritoare, dispărem în ea Totul există și nu există Totul este variabil, instabil, perisabil, totul plutește, se învârte, dispare ca fumul și ca "o umbră care fuge din fum" (F Tyutchev) Acest lucru este în acord cu imaginea lumii în budism Potrivit remarcabilului buddholog F I Shcherbatsky, "Elementele ființei sunt apariții de moment, fulgerări de moment în lumea fenomenală dintr-o sursă necunoscută Ele dispar de îndată ce apar, pentru a fi urmate în clipa următoare de o altă existență de moment Dispariția este însăși esența existenței; ceea ce nu dispare și nu există Este imposibil să spunem că suntem, în sensul deplin al cuvântului "a fi" Mai corect ar fi să spunem că nu suntem, nu suntem nimic, ne deosebim de inexistență, ci doar ca venind din ea și intrând în ea, ca manifestări ale instabilității sale, particule virtuale emanate din ea, spumă care fierbe sus pe suprafata ei Există două modalități radicale de a scăpa de această inexistență, care este dureroasă prin lipsa de inimă și, potrivit budismului, este sursa întregii suferințe umane Prima modalitate este de a reveni de la suprafața ondulată a vidului la adâncimea lui senină, adică de a deveni nimic " Elementele descrise mai sus sunt în permanență într-o stare de agitație, iar scopul final al procesului mondial este calmarea lor treptată și dispariția finală " "Tabloul lumii care a apărut privirii spirituale a lui Buddha a reprezentat astfel un număr infinit de entități trecătoare separate, într-o stare de entuziasm fără început, dar îndreptându-se treptat către distrugerea calmă și absolută a tuturor viețuitoarelor, atunci când elementele sale sunt aduse unul câte unul pentru a se odihni complet Acest ideal a primit multe nume, printre care nirvana era cea mai potrivită pentru expresia (conceptul) anihilării Shcherbatskoy F I Conceptul central al budismului și semnificația termenului "dharma" I Shcherbatskaya F I Selectat scrieri despre budism M : Nauka, S - Ibid S Shcherbatskoy F I Conceptul de nirvana budistă Cit ed S Secțiunea VI Religie și știință Nirvana, explică F I Shcherbatskaya, nu poate fi înțeleasă ca fericire, deoarece beatitudinea este o senzație, iar în nirvana nu există senzație, nici gând, nici acte voliționale, este "stingerea completă a conștiinței și a tuturor proceselor mentale", "acesta este calm la o stare de totală insensibilitate " Nirvana este un vid fizic, psihic, mental, plinătatea inexistenței Cealaltă cale devine spre ființa deplină, care nu mai pâlpâie și se stinge, ci strălucește în toată măsura "Și lumina strălucește în întuneric și întunericul nu a înțeles-o" Aceasta este calea religiilor avraamice, în special a creștinismului Conform acestei idei, numai Dumnezeu are plinătatea ființei, cel care a spus despre sine: "Eu sunt cel ce sunt", așa cum s-a numit El lui Moise Scopul omului este să se stabilească, să dobândească viața veșnică În starea sa actuală, o persoană este lipsită de plinătatea ființei, toate bucuriile sale sunt otrăvite de conștiința propriei sale temporalități și mortalitate, se îmbolnăvește, suferă, păcătuiește, chinuiește și distruge propriul soi, tinde spre inexistență Ce înseamnă să fii pe deplin? Nici măcar nu ne putem imagina acest lucru, deși ni s-au dat revelații, exemplul sfinților și experiența anumitor stări când trăim în mod deosebit din plin, din belșug - în dragoste, creativitate și credință Voi încerca să transmit senzațiile inexistenței mele, probabil cunoscute multora Cu fiecare vârstă, mă simt din nou trezit și totuși sentimentul că sunt profund, somn "multistratificat" nu mă părăsește, iar cu fiecare nouă trezire trec doar la următorul nivel de somn, din ce în ce mai "real", dar încă infinit de departe de realitate Ce să faci ca să te trezești? Ciupirea mâinii nu este suficient Trebuie să-ți ciupești inima! Pentru creier! Ce experiență, ce gând poate duce la trezirea deplină? Aș vrea să mă uit la a fi cu privirea severă, fără lacrimi și îndepărtată a lui Buddha, care a recunoscut în el coaja Mayei Sunt un străin în această sărbătoare a vieții Băutura asta nu este pentru mine Lasă-i pe cei care vor să înghită otrava dulce a impresiilor colorate și a atașamentelor sincere - știu că acesta este doar un vis tulburător că spuma de vid mă învăluie - și în această spumă eu însumi sunt doar una dintre bulele irizate Păstrează cât mai curând posibil și devin în sfârșit ceea ce sunt - nimic! Scufundați-vă în adâncurile acestui curent înspumos, intrați în ape liniștite, limpezi, în pacea veșnică a oceanului golului Șterge din sufletul tău toate urmele de înclinație cu cel mai pur burete de meditație spre nirvana Așa este calea trezirii budiste: de la dureroasa semiexistență la cea mai profundă inexistență Shcherbatskoy F I Conceptul de nirvana budistă Cit ed S Secțiunea VI Religie și știință Dar este posibil ca realitatea ultimei treziri să se afle nu mai jos, ci deasupra acestei spume de vid, în lumina care se reflectă în bulele care fierb pe suprafața unui vid instabil Mai sus, mai sus! "Sveta! Mai multa lumina!" ("Mehr Licht!") sunt ultimele cuvinte pe moarte ale lui Johann Wolfgang Goethe Fii plin de lumină, treci în energia strălucirii pure! Acest lucru necesită o privire sobră asupra neînsemnatei existenței, care este iubită de Creator și chemată din nou și din nou din inexistență Ființa tinde spre inexistență, dar un fel de forță, uneori numită grație, o trage constant în sus, în ciuda slăbiciunii sale, adormând, alunecând în vid Curajul de a fi Întrebarea este, putem noi, aflându-ne în iluziunea dublei inexistențe, să comităm o revoltă metafizică, să afirmăm principiul ființei ca un nou punct de plecare? Apărând ca o relație a neființei cu sine însuși, putem transforma acest teren zdruncinat într-un suport pentru o nouă ființă? Poate că la asta este chemată o persoană, care este conștientă de semiexistența sa în vid și este capabilă să existe tocmai datorită unei astfel de conștientizări Amintiți-vă cartezian "Cogito ergo sum" - "Gândesc, deci sunt" Dacă privirea noastră este acoperită cu un văl de înfățișări trecătoare, jucăușe, care roiesc, atunci gândul duce la realizarea naturii ființei ca o dublă neființă Dar în descoperirea acestei iluzii, gândul însuși devine baza unei ființe autentice, neluzorie "Îmi dau seama că nu sunt; Prin urmare, sunt " Eu exist în conștientizarea inexistenței mele Prin mine, prin conștiința mea, ființa devine pentru prima dată principiul fundamental al universului pozitiv, imprimat din propriul său vid negativ Acest lucru necesită două calități: conștiință și curaj Conștiința permite unei persoane să determine măsura inexistenței sale, iar curajul - să depășească această inexistență, să se afirme în ființă Conștiința vă permite să rupeți vălul aparițiilor senzuale și să vă adânciți în natura realității ca un vid, iar curajul vă permite să faceți drumul înapoi de la vid, de la pâlpâirea particulelor virtuale, la plinătatea ființei Numai Adevărat, unul dintre martori a susținut că s-a spus "Mehr Nicht!" ("Nimic mai mult!"), care subliniază încă o dată bifurcarea care duce de la semiexistență la existența deplină sau la inexistența completă Totuși, pentru o interpretare lipsită de respect a ultimelor cuvinte ale poetului olimpic, acest martor a fost internat într-un azil de nebuni Secțiunea VI Religie și știință efortul combinat al gândirii și al curajului poate, în același timp, să expună abisul de sub picioarele unei persoane și să o întărească deasupra acestui abis Potrivit lui Paul Tillich, un teolog protestant din secolul al XX-lea, ființa necesită cel mai mare curaj tocmai pentru că punctul de plecare al tuturor lucrurilor este neființa: "Curajul este autoafirmarea de a fi în ciuda faptului de a nu fi Este actul pe care eul individual îl îndeplinește, asumând anxietatea neființei asupra lui însuși și afirmându-se fie ca parte a unui întreg atotcuprinzător, fie ca sine individual Curajul implică întotdeauna risc, este întotdeauna amenințat de inexistență; este fie riscul de a se pierde pe sine și de a deveni un lucru într-un ansamblu de alte lucruri, fie riscul de a-și pierde lumea în golul auto-referinței Curajul are nevoie de puterea ființei, puterea care transcende neființa, care este trăită în anxietatea sorții și a morții, se simte în neliniștea golului și a lipsei de sens, este prezentă în anxietatea vinovăției și condamnării Curajul care ia în sine această triplă anxietate trebuie să aibă rădăcini într-o forță de a fi mai mare decât forța "eu" individual și forța lumii acestui "eu" Este greu să dai acest efort pentru a fi o ființă, cufundată până la brâu, până la umeri în inexistență Cum să intri pe tărâmul ființei din toate non-ființele tale, din vise și jumătate de vise, himere și iluzii, coșmaruri și miraje generate de o serie de temeri și speranțe? Este incredibil de dificil să modelezi din tine însuți ca pe jumătate-fantomă o ființă cu adevărat existentă, fermă în ființă Dar nu este vocația omului să întoarcă ontologia dublei inexistențe, adică să pornească de la "este", chiar dacă ea se manifestă doar în raportul "nu" cu "nu"? Să transformăm intervalul non-inexistenței în miezul ființei, trăit și realizat ca da-ființă! O astfel de inversare nu înseamnă restaurarea ideilor platoniciene sau neoplatonice de ființă completă ca primordială și infinită Ontologia unui vid instabil nu dă nicio garanţie fiinţei complete, nicio prezumţie a principiului primar Universurile fizice și proprietățile lor se nasc din fierberea spumei în vid - și nu există nicio garanție că niciuna dintre aceste bule care se umflă nu va izbucni, nu se va prăbuși în vidul original, transformându-se într-o particulă pur virtuală În ceea ce privește ființa spirituală, nici ea nu are nicio garanție Simțim constant sub noi o groapă de inexistență, ne instalăm în ea sub greutatea plictiselii, melancoliei, lenei, disperării, indiferenței, Paul Tillich, "The Courage to Be" (în cartea sa: Selected Theology of Culture M : Yurist, P ) Secțiunea VI Religie și știință sațietate, lipsă de dorință de a trăi Așa cum scria Goethe în Faust, "Numai el este demn de viață și de libertate care luptă în fiecare zi pentru ei" Desigur, Nimic nu ne împinge constant din sine, urmând logica dublei negații, a autoanihilării Dar cel mai mare lucru pe care ni-l poate da este să ne permită să nu fim, adică să ieșim din neființă prin dublă negație Dar ființa pozitivă și gradul de completitudine depinde numai de noi înșine, de ceea ce facem cu noi înșine A fi a spiritului necesită eforturi constante ale spiritului După cum spunea M K Mamardashvili, comentând despre Descartes, "Un gând poate rezista și poate exista dacă efortul de a gândi este în mod constant reînviat" În primul rând, unei persoane i se oferă, împreună cu întregul cosmos și fiecare dintre particulele sale, o șansă fizică de non-inexistență - și apoi imperativul moral de a-i fi adresat personal Între această șansă și imperativ se află curajul de a fi, voința de a acționa, libertatea de a crea: nicio garanție a victoriei Așadar, fizica unui vid instabil, regândită filozofic, se transformă în etica libertății și a riscului Mamardashvili M K Prelegeri de filozofie antică / Ed Yu P Seno-kosova Moscova: Agraf, Lectura (http://psylib org ua/books/mamar /index htm) Secțiunea VII Teologia personalității Capitolul personalist ARGUMENTUL PENTRU EXISTENTEA LUI DUMNEZEU Întrebarea dovezilor pentru existența lui Dumnezeu ar părea să aparțină unei epoci a filozofiei trecute, mai ales pre-Kantian Cu toate acestea, acest subiect apare brusc și în discuțiile contemporane despre căile care se intersectează sau, dimpotrivă, divergente ale științei și religiei Argumentul personalist, despre care voi vorbi, devine din ce în ce mai esențial pentru construirea unui nou tablou filozofic și teologic al lumii El se îndreaptă spre locul care a aparținut anterior argumentelor "clasice" - sau "scolastice" -, care nu au rezistat nici criticii filozofice a lui I Kant, nici ciocnirii cu datele științelor naturii În cuvintele lui Christopher Hitchens, unul dintre principalii apologeți ai Noului Ateism, "Religia nu mai are nicio scuză Datorită telescopului și microscopului, explicațiile ei nu mai sunt bune la nimic Aici se exprimă o substituire naivă naturalistă a conceptului însuși de "religie", care se presupune că vizează aceleași obiecte care sunt studiate prin instrumente științifice De regulă, negările existenței lui Dumnezeu, precum cele prezentate de Hitchens sau Dawkins, presupun natura naturalistă a teologiei însăși, indicând locul lui Dumnezeu în Univers ca un fel de Super Cauză obiectivă a tuturor lucrurilor, care este redundante din punct de vedere al cercetării științifice Într-adevăr, binecunoscutul argument ontologic prezentat de Anselm din Canterbury în secolul al XI-lea afirmă necesitatea existenței obiective a lui Dumnezeu bazată pe conceptul de El ca ființă perfectă; perfecțiunea nu poate fi lipsită de predicatul existenței, altfel Hitchens K Dumnezeu nu este iubire: cum otrăvește religia totul M : Alpina non-fiction, S Secțiunea VII Teologia personalității este imperfect Chiar și I Kant a respins cu hotărâre acest argument, precum și altele (cosmologice, fizico-teologice), construite pe extinderea presupunerilor noastre în domeniul ființei experimental-obiective: " Conceptul de esență absolut necesară este un concept pur al rațiunii, adică doar o idee, a cărei realitate obiectivă este departe de a fi dovedită prin faptul că rațiunea are nevoie de ea Această idee, tocmai pentru că este doar o idee, este complet nepotrivită pentru extinderea cunoștințelor noastre despre ceea ce există doar cu ajutorul ei Deși Dawkins se referă la critica argumentului ontologic, el însuși aderă la viziunea destul de tradițională a lui Dumnezeu ca un Superobiect omnipotent responsabil de comportamentul tuturor obiectelor El înțelege teismul ca credință în Dumnezeu, controlând direct fiecare particulă a universului și acțiunile fiecărei ființe vii "Teismul susține că fiecare obiect existent a apărut și există doar datorită unei și singure esențe - Dumnezeu El susține, de asemenea, că fiecare proprietate a fiecărui obiect există doar pentru că Dumnezeu a creat-o așa sau a permis să fie așa Este semnificativ faptul că, de-a lungul cărții, Dawkins nu se referă niciodată la reflecțiile lui Kant asupra naturii "religiei în rațiune" sau la teologia existențială a lui Kierkegaard Da, și tocmai pentru Sfintele Scripturi Altfel, ar fi știut că Împărăția lui Dumnezeu nu este în lumea obiectelor, particulelor, elementelor, ci în interiorul unei persoane: "Dar, întrebat de farisei când va veni Împărăția lui Dumnezeu, el le-a răspuns: "Împărăția lui Dumnezeu nu va veni în mod evident și ei nu vor spune: "Iată, este aici", sau: "Iată, acolo " "Căci, iată, Împărăția lui Dumnezeu este înlăuntrul vostru" (Luca : - ) Tocmai pentru că teologia naturalistă nu a trecut testul timpului, este atât de important astăzi să apelăm la personologie, Kant I Critica rațiunii pure (capitolul "Despre imposibilitatea dovedirii ontologice a existenței lui Dumnezeu") // Kant I Sobr cit : În vol T M : Choro, S Dawkins R Dumnezeu ca o iluzie M : Hummingbird, S Toate citatele ulterioare din Dawkins vor fi citate din această carte, indicând pagina din textul articolului Original: Richard Dawkins Amăgirea lui Dumnezeu Boston, New York: A Mariner Book, Secțiunea VII Teologia personalității filozofia personalității și să contureze interacțiunea acesteia cu teologia, adică să extindă ideea de Personal, care stă la baza întregii subiectivitati umane Lumea subiectelor și fundamentul ei Voi numi acest argument pentru existența lui Dumnezeu personalist Ea aparține familiei de inferențe "transcendentale" care au fost inițiate de filosofia lui Kant Kant a numit transcendentală "orice cunoaștere care se ocupă nu atât de obiecte, cât de tipurile de cunoaștere a obiectelor noastre, în măsura în care această cunoaștere trebuie să fie posibilă a priori", adică înainte de orice experiență După cum se știe, Kant se referă la spațiu și timp la numărul de astfel de forme pre-experimentale de cunoaștere Nu le găsim în obiectele din jur, ele sunt suprapuse lor de însăși facultatea noastră de cunoaștere, care construiește toate obiectele observabile sub formele spațiului și al timpului Printre astfel de forme pre-experimentale, aș spune chiar, "pre-experimentale" forme de cunoaștere este ceea ce poate fi numit subiectivitatea experienței Această subiectivitate nu este prezentă în obiectele cunoașterii noastre, nu apare ca obiect al experienței, ci constituie condiția sa inițială Cel mai simplu exemplu: nicăieri în afara noastră nu găsim experiența cald sau rece Vedem focul, putem studia procesul chimic care are loc în timpul arderii, îl descompunem în elemente, arătăm interacțiunea moleculelor etc , dar nicăieri în foc în sine nu putem găsi acea senzație de fierbinte, arsură, arsură pe care o trăim atunci când îl atingem Condiția pentru a se simți fierbinte este prezența unui subiect care este capabil să o simtă cu pielea, receptorii și sistemul nervos Și chiar dacă examinăm pielea, receptorii, sistemul nervos, vom recunoaște procesul fiziologic și chimic care provoacă senzația de fierbinte, dar nu vom găsi această senzație în sine în ei Mai ales nicăieri în lume, în niciun obiect, nu vom găsi ceea ce se numește dragoste, tandrețe, milă, frică, speranță Desigur, există sunete muzicale sau replici poetice care ne transmit aceste sentimente trăite de alții Dar, examinând și examinând aceste sunete sau linii, acustica undelor sonore sau compoziția cernelii de tipar, nu vom găsi în ele ca obiecte nimic asemănător sentimentelor noastre de dragoste sau tandrețe Nu seamănă cu nimic Kant I Critica rațiunii pure (Introducere, VII) Cit ed S Secțiunea VII Teologia personalității vizibil, tangibil, obiectiv; ca sentimente aparţin lumii subiecţilor Fizicianul Erwin Schrödinger a scris: " Mă frapează că imaginea științifică a lumii reale din jurul meu este atât de incompletă Oferă o mulțime de informații faptice, aducând toate experiențele noastre de viață într-o ordine remarcabil de consistentă Cu toate acestea, ea păstrează o tăcere dureroasă despre tot ceea ce este cu adevărat aproape de inima noastră, care contează cu adevărat pentru noi Ea nu ne poate spune un cuvânt despre roșu și albastru, amar și dulce, durere fizică și bucurie fizică; ea nu știe nimic despre frumusețe și urâțenie, despre bine și rău, despre Dumnezeu și veșnicie Există o graniță între lumile obiectelor și ale subiectelor, acestea sunt două moduri diferite de a fi Unul este descris de pronumele "ce", celălalt de "cine" Despre foc, te poți întreba: ce este? - și răspunde pe baza unor date științifice obiective Doar cel care a experimentat-o, care este implicat în ea ca subiect, poate spune despre senzația de fierbinte Așa că este fundamental greșit să spui: "ating lucruri fierbinți" Ating focul, un fier de călcat înroșit, apă clocotită, un motor supraîncălzit etc Dar devin fierbinți doar în raport cu subiectul care le trăiește așa; prin urmare, "a atinge fierbinte" este o metonimie care transferă rezultatul subiectiv al experienței în obiectul său La fel, în lumea obiectelor nu există culori ca atare: roșu, albastru, verde - există doar anumite lungimi și frecvențe ale undelor luminoase, unghiurile lor de refracție etc Aceste proprietăți ale undelor devin roșii sau doar verzi în percepția subiecților, în lumea "Cine" Și aceasta nu este o afirmație lirică, ci strict fizică "Aceasta sau acea culoare este "atribuită" de către o persoană unui obiect în procesul de percepție vizuală a acestui obiect (radiația electromagnetică cu lungimi de undă de la la nm)" Limbajul nostru este plin de cuvinte și termeni care nu denotă o realitate obiectivă, ci realitatea percepției ei, acea subiectivitate care pune condițiile experienței Limbajul nostru în sine este practic transcendental și este clar de ce - până la urmă, acesta este limbajul nostru, și nu limbajul depersonalizat al dispozitivelor, automatelor, instrumentelor, programelor electronice (totuși, acestea din urmă sunt mediate subiectiv, deoarece dispozitivele și programele sunt creat de oameni) Schrödinger E Natura şi grecii Izhevsk: Centrul de publicare științifică "Mecanica obișnuită și haotică", P (Traducerea este modificată ) Dicţionar enciclopedic fizic M : Sov enciclopedie, S Secțiunea VII Teologia personalității Și totuși, în ciuda subiectivității limbajului nostru și a condițiilor experienței noastre, ne înțelegem bine, întrucât toți, ca oameni, aparținem lumii subiecților Pentru noi toți (cu excepția persoanelor daltoniste), roșul arată aproape la fel, zahărul are un gust dulce, iar sarea are un gust sărat Subiectivitatea experienței noastre nu împiedică valabilitatea ei generală Doar că această semnificație universală este dezvăluită de fiecare din interiorul său, în modul "cine", și nu în modul "ce" Dar asta înseamnă că lumea subiectelor are propriul ei fundament, așa cum o are lumea obiectelor Sunt foarte multe obiecte: stele, planete, oceane, pietre, copaci, elefanți, furnici Dar în spatele lor se dezvăluie unitatea materiei vii și neînsuflețite, toate aceste nenumărate "ce" care ne înconjoară în univers Știința pătrunde din ce în ce mai adânc în natura materiei și găsește bazele unității materiale a universului în legile care determină structura și interacțiunea particulelor, câmpurilor și energiilor Dar, în același fel, nu putem decât să căutăm un singur fundament în lumea subiectelor, dintre care sunt și foarte mulți: tineri și bătrâni, bărbați și femei, albi și negri, francezi și chinezi, orășeni și săteni Cu toate acestea, toți au capacitatea de a experimenta ceva în sine, prin sine: căldură și culoare, dragoste și milă, bucurie și tristețe În fiecare persoană există o viață interioară, o mișcare de gânduri, sentimente, senzații, intenții - care îi sunt deschise doar în adâncul său Dumnezeu ca subiect Personalitate Absolută Se pune firesc întrebarea: care este baza acestei comunități a tuturor subiecților, a tuturor oamenilor? (și eventual animale, dacă extindem proprietatea subiectivității asupra lor) Dacă există un "ce" suprem în lumea obiectelor, oricum vrei să-l numești, atunci trebuie să existe un "cine" suprem în lumea subiecților Dacă oamenii de știință caută un Super-obiect, "primul câmp" sau "substanță primară" care ar sta la baza întregii lumi diverse a obiectelor, atunci este la fel de legitim să cauți un Super-subiect care să stea la baza lumea subiectelor Este clar că acest fundament al subiectivității noastre nu poate decât să fie un subiect în sine, nu este "ce", ci "cine", iar cine-i este condiția propriei noastre cine, și nu ce-ness Existența acestui Supersubiect face posibilă existența noastră ca subiecte, și nu doar obiecte (care suntem în lumea din jurul nostru - corpuri) Secțiunea VII Teologia personalității printre alte organisme) Acest Supersubiect nu poate fi pur și simplu obiectul experienței noastre, deoarece este condiția subiectivității noastre El însuși este subiectivitatea care ne desparte, ne închide în sine - și în același timp se deschide unul față de celălalt, face posibilă exprimarea și perceperea celuilalt, înțelegerea reciprocă, comunicarea Desigur, se poate considera că există doar intersubiectivitate, dar nu există transsubiectivitate, nici suprasubiectivitate Dar acest lucru este același cu a considera că există interacțiuni separate între corpuri separate, iar categorii generale precum materia, energia, câmpul, masa nu există, totul se întâmplă de la caz la caz Mingea lovește peretele - sare; un meteorit lovește pământul - lasă o pâlnie Nu există legi privind egalitatea forțelor de acțiune și reacție, nu există legi care să determine gradul de elasticitate al corpurilor O astfel de viziune "magică" a separării, spontaneității, dezordinei fenomenelor și interacțiunilor individuale a fost posibilă în era pre-științifică, dar știința a contribuit la conștientizarea unității lumii obiective și la înțelegerea fundamentelor sale materiale Prin urmare, științele naturii nu au dreptul să refuze religia, disciplinele teologice și umanitare în dorința lor de a înțelege legile lumii subiective și de a stabili legăturile acesteia cu Suprasubiectul, centrul oricărei subiectivități Încă o dată, să ne amintim Evanghelia: " Împărăția lui Dumnezeu nu va veni în mod evident Împărăția lui Dumnezeu este înlăuntrul vostru" Fiecare dintre noi este el însuși pentru sine și în acest sens poartă "Împărăția lui Dumnezeu" în sine Această proprietate este individuală pentru fiecare și, în același timp, universală pentru toate subiecții Suprasubiectul, numit în limbajul obișnuit Dumnezeu, este Cine, adică Personalitatea ca condiție și condiție prealabilă a personalității ca atare și, prin urmare, Personalitatea Absolută sau Absolutul Personal Îl poți numi și Personalitatea Primară, Personalitatea Personalităților, Subiectul Subiecților, Ființa Supremă Nu există mai mult dogmatism sau autoritarism în această afirmație decât în ideile științifice despre unele principii ale ordinii mondiale materiale (fie ea) un singur câmp, particule elementare, superstringuri, vid, materie întunecată sau orice altceva) Cunoașterea acestor legi ale lumii obiective nu limitează libertatea omului, ci, dimpotrivă, îl face un transformator liber al universului pe baza cunoștințelor sale Deci, cunoașterea de sine, de sine în sine, adică comunicarea interioară cu Persoana I, cu sursa întregii subiectivitati, eliberează o persoană de sclavia lumii exterioare și a personalităților puternice, conducătorii acestei lumi Secțiunea VII Teologia personalității Aceasta este fundamentarea personalistă a conceptului lui Dumnezeu ca Prima Persoană între Personalități Fără Dumnezeu, nimeni nu ar putea intra într-o relație cu el însuși, să spună "eu" despre sine - nu ar exista acel spațiu și timp interior în interiorul nostru, care este plin de ființa subiectului Fără Dumnezeu ar exista doar "ei": corpuri, obiecte, interacțiunile lor Nimeni nu putea spune "eu" despre sine Este destul de probabil că datorită Subiectivității sale, a ființei sale în afara obiectelor, Dumnezeu creează și lumea obiectelor Dacă obiectivitatea și subiectivitatea sunt separate și corelative, atunci este evident că partea activă în separarea și corelarea lor este subiectul În Cartea Genezei, Dumnezeu creează cerul și pământul, separă pământul de apă, plantează plante, creează animale și, în cele din urmă, omul În același timp, El realizează acest lucru cu cuvântul Său și îl fixează cu privirea Sa, adică cu abilități care sunt specifice numai subiectului Dumnezeu creează lumea obiectelor nu pentru că El Însuși face parte din ea, un obiect cel mai mare, ci tocmai pentru că El, ca Subiect, se află în afara acestei lumi și, prin urmare, o face obiectivă, separându-l de Sine cu un cuvânt creator ( "Și Dumnezeu a spus: da va fi ") și o privire de evaluare ("Și Dumnezeu a văzut că este bine") Teologia la persoana I Originile biblice ale argumentului personist Acum puțin despre istoria argumentului personalist De fapt, este la fel de veche ca monoteismul, revenind la conceptul biblic al Creatorului Când Moise îl întreabă pe Dumnezeu ce nume poate da poporului, Dumnezeu răspunde: "Eu sunt cel ce sunt" (Ex : ) sau "Eu sunt ceea ce sunt" Acesta este numele impronunciabil din patru litere al lui Dumnezeu, Tetragrama, în ebraică "I-ve" Sensul său literal este interpretat ca: "Eu sunt Cel care rămâne" Cuvântul folosit aici împletește trei forme ale verbului "a fi": trecut, prezent și viitor (a fost, este și va fi), indicând eternitatea Sinelui care se numește așa Cu alte cuvinte, numele propriu (nu obișnuit) al lui Dumnezeu înseamnă Cel Veșnic Existent, Care se definește pe sine la persoana întâi ca I Numele comun "Dumnezeu", denotă o anumită ființă la persoana a treia, creează o idee distorsionată că Dumnezeu este El Singura utilizare a acestui cuvânt este aceea Shchedrovitsky DV Introducere în Vechiul Testament Pentateuhul lui Moise: În vol T M : Terevinf, S , Secțiunea VII Teologia personalității ea protejează împotriva pronunțării numelui adevărat, interzis al lui Dumnezeu, pe care numai purtătorul său are dreptul să-l numească Oricine pronunță acest nume, așa cum ar fi, se numește Dumnezeu, deoarece conține pronumele de persoana întâi, adică comite cel mai mare păcat de imposturi Prin urmare, orice dovadă a existenței lui Dumnezeu, dacă este realizată în cadrul tradiției iudeo-creștine-islamice, trebuie să provină din autodeterminarea lui Dumnezeu ca persoană întâi De fapt, nici măcar nu este în întregime corect să dovedești că Dumnezeu există, iar ateismul are dreptate în felul său în a susține că Dumnezeu nu există El cu adevărat nu este, dar nu este ca El, ci ca și mine Această "esmina", adică adevărul la persoana întâi, intră în însăși esența revelației lui Dumnezeu despre sine Aceeași autodeterminare a lui Dumnezeu la persoana întâi este repetată în Noul Testament Iisus Hristos nu spune care este adevărul, El susține că adevărul este cine și la persoana întâi: "Eu sunt calea și adevărul și viața; nimeni nu vine la Tatăl decât prin Mine" (Ioan : ) Totuși, niciuna dintre dovezile de existență a lui Dumnezeu cunoscute de mine nu conține acest argument la persoana întâi, de la autodefinirea lui Dumnezeu ca "Eu sunt" Permiteți-mi să vă reamintesc că argumentul ontologic derivă existența lui Dumnezeu din conceptul de perfecțiune maximă, care include semnul existenței Argumentul cosmologic se referă la necesitatea Primei Cauze în lanțul de cauze dependente observate în univers Argumentul teleologic se referă la faptul că în univers totul este supus unui singur plan și scop, totul este coordonat și interconectat, ceea ce implică acțiunea unei minți creative Filosofia transcendentală a lui Kant creează o oportunitate pentru argumente complet diferite, inclusiv personaliste Cu toate acestea, gânditorii post-kantiani au folosit rar și inconsecvent "argumentul din subiect", care ar putea lega transcendentalismul kantian cu autodeterminarea lui Iahve ca primă persoană în Vechiul Testament și Iisus Hristos ca primă persoană în Noul Testament Concluzia este că monoteismul a fost inițial transformat adânc în personalitatea Creatorului, adică a fost și introteism - teism introvertit Ideea că Dumnezeu este mai degrabă Eu decât El a fost conturată în mistica și filozofia germană, precum și în teologia existențială, de la S Kierkegaard la N Berdyaev Iată două cuplete ale misticului și poetului german Angelus Silesius ( - ): Secțiunea VII Teologia personalității Te uiți la cer? Sau ai uitat că Dumnezeu nu este în rai, ci aici, în tine?! Dumnezeu este viu cât timp eu sunt în viață, păstrându-l în mine Nu sunt nimic fără El, dar ce este El fără mine?! Dintre filozofii ruși, ideea lui Dumnezeu subiectul este cea mai importantă pentru N Berdyaev: "Dumnezeu acționează în subiect, nu în obiect Lumea obiectivată este o lume fără Dumnezeu și inumană Obiectivizarea lui Dumnezeu este transformarea Lui într-un lucru fără Dumnezeu și inuman Dezacordul meu fundamental cu Berdyaev cu minte gnostică este că nu consider lumea obiectivată ca fiind fără Dumnezeu și inumană și, în consecință, nu acuz știința că se preocupă doar de această lume alienată și "căzută" După cum am menționat deja, lumea obiectelor este corelativă cu lumea subiectelor și ia naștere pe aceeași linie de divizare cu aceasta Nimic nu ne împiedică să recunoaștem demnitatea științei și, în același timp, să tragem o linie decisivă între adevăr, așa cum este cunoscut de știință, și adevăr, așa cum este revelat religiei Științele avansate studiază ceea ce este, lumea obiectelor, în timp ce științele naturii studiază lumea subiecților afirmându-și "este" "Este" nu este ființă mai puțin completă și fundamentală decât "este" Este primul mai puțin semnificativ decât al treilea în sistemul de persoane? Nu este o coincidență că în toate limbile se numește "primul", începe cu o serie de persoane Este primul ca semnificație și cinste, pentru că "eu" este un pronume comun lui Dumnezeu și omului, semn al subiectivității și diferenței lor comune de tot ceea ce există, dar nu este, de tot ce este doar "el" sau " ei" Moralitatea nu se referă doar la faptul că o persoană este mai mult decât "eu"-ul său individual, mai mult decât egoismul său Morala constă și în faptul că "Eul" unei persoane este mai mare decât el însuși, pentru că este, de fapt, supraomenesc I Fichte îmi vine în minte: "Așa este un om; așa este toți cei care își pot spune: sunt bărbat N-ar trebui să aibă o reverență sacră pentru el însuși, Trepe Berdyaev N A I și lumea obiectelor Reflecția II Subiect și obiectivare Subiect existențial și obiectivare (http://www vehi net/berdyaev/mirobj/ html) "Știința, cu caracterul ei obligatoriu, este cunoașterea unei lumi obiectivate și socializate, în care comunicarea se realizează atunci când oamenii sunt dezbinați, ea presupune o comunitate minimă de oameni" (N Berdyaev, op cit ) Secțiunea VII Teologia personalității strângi și tremură în fața propriei tale măreții?" Aceasta nu este măreția egocentrică a unei persoane, aceasta este măreția acelui Sine, pe care o împărtășește cu Dumnezeu Personalism spre deosebire de personificare și experiență personală Ar trebui acordată o atenție împotriva identificărilor false ale argumentului personalist (teopersonalismul) cu două concepte similare care sunt, de asemenea, utilizate pe scară largă în teologie, dar, de fapt, au puține în comun cu acesta: acestea sunt "personificarea" și "experiența personală" Personalismul nu este deloc la fel cu personificarea lui Dumnezeu ca un fel de ființă mitică, ca un bătrân atotputernic așezat pe nori Personificarea Îl reprezintă pe Dumnezeu la persoana a treia și creează astfel o viziune distorsionată despre El ca conducător al proceselor lumii, ca inginer, dispecer, reglator, inspector al Universului Argumentul personalist nu Îl personifică pe Dumnezeu, ci îl consideră ca profunzimea personalității, în care fiecare dintre noi se cufundă ca în profunzimea infinită a lui însuși Personalismul, de fapt, este opusul personificării, deoarece acționează ca un subiect-transcendental, și nu ca un argument obiect-naturalist pentru existența lui Dumnezeu Argumentul personalist trebuie de asemenea distins de "experiența personală", care este adesea folosită și pentru a demonstra existența lui Dumnezeu Vorbim despre viziuni religioase, intuiții, experiențe care au o sursă subiectivă Unii au văzut îngeri cu ochii lor, sau le-au auzit vocile, sau au fost martori la miracole sau au comunicat cu un interlocutor misterios, vizibil sau invizibil , potrivit Dawkins, "nu costă nimic să creezi "viziuni" sau "vizite" care sunt aproape imposibil de distins de realitate Pentru un program de această complexitate, modelarea unui înger sau a unei fecioare Maria este o simplă simplă" ( ) Desigur, contraargumentul lui Dawkins nu explică de ce viziunile diferitelor persoane care nu se cunosc între ei apar tocmai în forma lor comună a unui înger sau a unei Fecioare Maria, care este realitate Fichte I G Selectat op T M " S Secțiunea VII Teologia personalității pentru o asemenea coincidenta Și totuși nu ar trebui să identificăm argumentul personalist cu argumentul din "experiența personală", deoarece aceasta din urmă implică o anumită experiență sau contact cu supranaturalul, care este din nou "personificat" în anumite imagini Argumentul personalist poate include aceste tipuri de viziuni și experiențe, dar nu se limitează la ele și chiar evită să le sublinieze, deoarece unele dintre ele pot fi într-adevăr halucinații și, în general, ele nu reprezintă ideea Existența lui Dumnezeu ne este revelată nu numai și nu atât în elementele excepționale, minunate ale experienței noastre, ci în experiența de a fi persoană, iar această experiență este mereu cu noi, ne place sau nu Aceasta nu este o experiență personală a supranaturalului, ci supranaturalul experienței celei mai personale, în formele sale cele mai obișnuite, obișnuite, când trăim iubirea, bucuria, dorul Nu este necesar să așteptăm îngerii și viziuni de altă lume: simplul fapt că vedem lumina soarelui și o percepem ca orbitor de strălucitoare, iar frunzișul de primăvară ca un verde transparent, este în sine dovada că, alături de obiecte, există subiectivitate în lume Acesta este argumentul personalist sau subiect-transcendental: nu face apel la nicio intuiție și revelație, nu caută miracole speciale, ci pornește din "miracolul obișnuit" al subiectivității însăși, care intră "de nicăieri" în lumea obiectelor De ce ideea lui Dumnezeu este în concordanță cu rațiunea Rezuma Dumnezeu nu este un obiect, sau chiar un Superobiect care stă la baza lumii obiectelor Dumnezeu este condiția subiectivității noastre, capacitatea noastră de a fi noi înșine, de a avea propriul "eu", de a gândi, vorbi, acționa din noi înșine Acest "sine" nu există nicăieri în lumea înconjurătoare, este complet neobiectiv și ia naștere doar din relația ființei cu ea însăși Dar condiția oricărei subiectivități în sine nu poate decât să fie subiectivă, iar conceptul de Dumnezeu indică doar subiectul transcendental, acel "eu", care face posibil ca fiecare dintre ființele vii să fie ea însăși, și nu doar un obiect pentru alții Această proprietate de "a fi însuți" este dezvăluită tuturor doar din interiorul său, nu este conținută în proprietățile fizice, chimice, biologice, matematice ale obiectelor Nimeni nu poate spune: "Simt această celulă în mine" sau "Experimentez această moleculă în mine" Dar toată lumea poate spune: "Simt în mine bucurie, tristețe, dragoste, resentimente, credință, îndoială " Acest personal Secțiunea VII Teologia personalității experiența nu este o halucinație sau o viziune, este o realitate familiară și direct experimentată a ființei noastre înșine Dumnezeu este "Eul" universal prin care oamenii se pot comunica și se pot înțelege între ei R Descartes a aprobat subiectul, "Eu", ca bază a oricărei experiențe de încredere D Hume, după cum se știe, l-a infirmat pe Descartes, după ce a descoperit că în subiectul experienței noastre nu există un "eu" separat, subiectul Apoi I Kant a restaurat drepturile subiectului din nou, nu mai ca obiect separat al experienței, ci ca o condiție a oricărei experiențe, ca subiect transcendental, nu ca vizibil, ci ca văzător, nu ca observat, ci ca observator, - ca sursă de rază care luminează întreaga lume a lucrurilor Potrivit lui Kant, " o ființă necesară trebuie să aibă voință și rațiune, adică să fie spirit" Ce concluzie rezonabilă se poate trage din capacitatea subiectului de a fi subiect, nereductibil la proprietățile unui obiect? Rațiunea constă în ridicarea fenomenelor individuale și parțiale la acțiunea legilor generale Așadar, mintea științifică descoperă legile care stau la baza interacțiunilor multiple ale particulelor elementare, moleculelor chimice, diferitelor specii și organisme biologice etc Mintea caută baze comune pentru întreaga ordine mondială obiectivă în concepte extrem de generalizate precum "materia" , "câmp", "energie", "vid", etc Mintea, pe de altă parte, ne încurajează să căutăm acel lucru comun care unește viața interioară, spirituală a multor oameni, despre care aflăm atât de la ai noștri experiență și din comunicarea cu ceilalți Dumnezeu este "Eul" Universal, care este, de asemenea, în concordanță cu cerința rațiunii de a generaliza, ca și conceptele de materie, timp, spațiu, număr, viață etc Cea mai profundă diferență între această generalizare și altele este că această generalitate nu este o lege, lumea obiectelor, nu persoana a treia, ci persoana întâi, "eu", care din interior unește toate personalitățile capabile de conștiință de sine Experimentând "Eul" nostru ca "Eu", intrăm simultan în interacțiune cu "Eul" acestei Ființe Universale tocmai ca o Ființă, și nu o entitate abstractă, asemănătoare legii Astfel, experiența noastră cea mai de încredere, personală, de a fi noi înșine, combinată cu activitatea de generalizare a minții, ne conduce la conceptul lui Dumnezeu ca Atoat-Personalitate, "Eul" universal cu care fiecare ființă conștientă comunică prin interiorul său" Eu", prin acțiunile conștiinței sale, rațiunii, voinței De aceea credința în Dumnezeu poate fi Kant I Singura bază posibilă pentru demonstrarea existenţei lui Dumnezeu // Kant I Sobr op în vol T M : Gândirea, S Secțiunea VII Teologia personalității consideră-l perfect rezonabil, la fel de compatibil atât cu experiența, cât și cu rațiunea, precum credința fizicianului în particulele elementare și credința biologului în selecția naturală sunt în concordanță cu acestea Argumentul personalist este foarte important pentru a delimita tărâmurile științei și religiei fără a prejudicia una sau alta În măsura în care religia îl obiectivează și îl naturalizează pe Dumnezeu, ea pretinde locul științei și se expune atacului ei Ateismul științelor naturii, mai precis, al ideologilor și popularizatorilor lor, se dovedește a fi cealaltă latură a teologiei naturalistice Tocmai în fața unui nou ateism care atacă teologia naturalistă în numele științelor naturii, este important să purificăm teologia de tot naturalismul și să îi definim clar sfera personalistă Cum se potrivește argumentul personalist pentru existența lui Dumnezeu cu argumentul științific și tehnic prezentat în secțiunea anterioară? Nu există nicio contradicție între ele, decât dacă argumentul științific și tehnic este identificat cu ideea naturalistă a lui Dumnezeu ca obiect de investigat Dar argumentul științific și tehnic îl prezintă pe Dumnezeu nu ca obiect, ci ca Creatorul care creează lumea și omul, care la rândul său este destinat să creeze alte lumi Atât argumentele personaliste, cât și cele științifico-tehnice fac posibilă înțelegerea lui Dumnezeu ca subiect care îmbină profunzimea introspecției cu puterea voinței creatoare și a rațiunii Tocmai pentru că Dumnezeu este Supra-Eul, El este capabil să se adâncească la infinit în Sine și să creeze un întreg univers din Sine Argumentul personalist dezvăluie mișcarea lui Dumnezeu în sine, cea științifică și tehnică - din sine Deoarece o persoană este, de asemenea, un subiect, el este capabil atât de autocunoaștere internă, cât și de auto-realizare externă, rezultatul căruia este crearea de noi lumi - simbolice, estetice, tehnice, din ce în ce mai fiabile și la scară largă, cu adevărat cuprinzător de lume Prin urmare, rugăciunea îndreptată adânc în "eu" al cuiva și creativitatea vizează dezvăluirea acestui "eu" în exterior, îndeplinesc, de fapt, o sarcină dublă - conectarea unei persoane cu Creatorul său Cu cât o persoană este mai capabilă să se realizeze ca subiect și cu cât sunt mai viabile lumile create de el, cu atât mai mult înțelege creația sa și universul în care trăiește Secțiunea VII Teologia personalității capitolul EXPERIENȚE ÎN TEOLOGIA SUBIECȚIVĂ Credința și necredința Percepția noastră asupra obiectelor de credință este în continuă schimbare, mai exact, se răstoarnă Să spunem că punctul de plecare este necredința De unde știm că Dumnezeu, îngerii, demonii, viața de apoi, raiul, iadul, învierea - totul este cu adevărat așa cum li se pare credincioșilor? Ce dovezi și dovezi există pentru asta? Unde și când am observat măcar ceva asemănător? Este evident pentru minte că aceasta este doar o fantezie și un obiect de credință De aceea nu cred Dar de unde vine credința? Dacă nu se potrivește, de ce atât de mulți oameni îl împărtășesc? De fapt, întreaga umanitate de-a lungul istoriei sale, cu excepția câtorva liber gânditori și atei, a crezut în viața invizibilă a ființelor supranaturale Și deși diferite sisteme religioase l-au descris în moduri diferite, acest lucru nu-i infirmă autenticitatea Trei oameni care observă elefantul din față, lateral și din spate îl vor descrie diferit, dar nu există nicio îndoială că aceasta este aceeași creatură Mai mult, descrierile lucrurilor invizibile ar trebui să difere, dar această multiplicitate de proiecții confirmă mai degrabă decât infirmă prezența lor La urma urmei, nu vedem atomi și particule elementare, dar suntem de acord că acestea există, deoarece sunt observate de mulți cercetători și înregistrate de dispozitive Fenomenele vieții spirituale nu sunt înregistrate prin instrumente, dar mulți oameni le descriu în același mod sau cu o diferență doar în detalii Aceasta înseamnă că organele de percepție a fenomenelor spirituale au propria lor acuratețe și obiectivitate Da, trebuie să crezi Dar la urma urmei, există cazuri de nebunie în masă și halucinații care sunt lipsite de temeiuri faptice Pentru milioane și chiar miliarde de oameni, Lenin, Stalin, Mao Zedong păreau a fi întruchiparea înțelepciunii și a umanității, geniile din toate timpurile și popoarele - și erau doar cei mai însetați de sânge și cei mai criminali înfometați de putere De ce să nu admitem că revelațiile presupuse religioase sunt doar proiecții ale dorințelor umane, speranțe de nemurire, miracole, iubire, omnipotență Există, până la urmă, arhetipurile inconștientului colectiv, cu care explică Jung Secțiunea VII Teologia personalității comunitatea imaginației religioase între diferite popoare - Nu, nu-ți vine să crezi Dar de unde această realitate a clădirilor bisericești, a ritualurilor și a cântărilor? Toate culturile cresc din culte, răspândindu-le în lățime, ca o consacrare și simbolizare a întregii lumi materiale Oare întreaga civilizație, tot ceea ce a creat om și el însuși ca creator, nu are o sursă transcendentă în afara naturii? Există ceva în natură care să semene cu Mozart, sau cu Catedrala din Köln, cu zgârie-nori din New York, sau chiar cu cele mai simple cuvinte și desene copilărești? De unde vine aceasta, dacă nu dintr-o realitate invizibilă în care se poate doar crede, ci manifestările căreia le putem contempla cel mai sigur în jurul nostru? - Este imposibil să nu crezi Și un astfel de salt "crede/nu cred" apare în sufletul oamenilor atât aproape credincioși, cât și aproape necredincioși, iar onoarea % dintre cei vii aparțin acestor "aproape" Dar fiecare credință ulterioară este mai profundă decât cea anterioară, ea absoarbe următoarea necredință, la fel cum necredința ulterioară absoarbe credința anterioară Și, dintr-o dată, se dovedește că aceasta nu este o saltă, ci o creștere vie, ca un copac, un inel anual închide pe altul Calea lui Dumnezeu către om Calea omului către Dumnezeu și calea lui Dumnezeu către om sunt căi complet diferite Și nu converg întotdeauna la un moment dat, precum oamenii care sapă un tunel unul spre celălalt, sau ca mâna lui Dumnezeu și mâna omului pe celebra frescă a lui Michelangelo Desigur, acest lucru este greu de crezut - chiar și pentru Karl Barth, fondatorul teologiei dialectice, care a vorbit tocmai despre incognoscibilitatea căilor lui Dumnezeu și despre diferența lor radicală față de cele umane: "Dacă mi-ați spune că este imposibil să "credem" în existența căii lui Dumnezeu către noi, care, aparent, nu corespunde niciunei căi de la noi la Dumnezeu (pentru motivul că aceasta este întotdeauna exclusiv doar calea Dumnezeu pentru noi), atunci aș putea să vă spun că în adâncul inimii mele gândesc la fel Dar nu rezultă din însuși conceptul de Revelație că este de necrezut?" Bart K Răspuns la o scrisoare deschisă a profesorului von Harnack // Comparative Theology: German Protestantism in the th Century Texte cu comentarii M : ed PSTGU, , p Secțiunea VII Teologia personalității Cel mai faimos caz al lui Iov, care a deschis calea dreptății și evlaviei către Dumnezeu Dar Dumnezeu a deschis o cale cu totul diferită către Iov: distrugându-i toate proprietățile și transformându-l într-un nefericit, bolnav și proscris Prin urmare, întâlnirea cu Dumnezeu este un șoc pentru Iov: Dumnezeu nu l-a întâlnit deloc acolo unde s-a încăpățânat Sunt oameni care merg la Dumnezeu prin rugăciune, post, slujbe bisericești - și deodată li se naște un copil bolnav Unii își pierd credința, așa cum s-a întâmplat chiar și marelui C S Lewis, apologetul "simplei creștinism" Când soția sa a murit, el și-a pierdut de ceva vreme însăși credința pe care a insuflat-o cu încredere cititorilor săi "Chiar poate fi atât de crud? Ce, este El un sadic cosmic, un cretin vicios? Dacă ideea Lui despre bunătate este atât de diferită de ceea ce considerăm noi bunătate, atunci raiul Său este iadul nostru și invers" ("Durerea pierderii") Desigur, toate acestea sunt cazuri extreme de împărțire a căilor pe care mergem către El și El către noi Se întâmplă mult mai des ca calea Lui către noi să rămână necunoscută și nu este clar dacă calea noastră către El ajunge la țel K Barth numește calea noastră către Dumnezeu "religie" - și consideră valorile ei în mare parte false, deoarece ele închid adevărul Revelației pentru noi - calea lui Dumnezeu către noi P Tillich transmite ideea principală a teologiei dialectice în acest fel: "Nu există o asemenea mișcare pământească, nici în sânul Bisericii, nici în afara ei, nici teologică, nici laică, nici creștină, nici socialistă, care, ca atare, ar fi ceva înaintea feței lui Dumnezeu și ar avea înaintea Lui sfințenie, sacralitate, pretenție Respingerea constantă a lumii de către Dumnezeu, anunțul imperios al Judecății, Criza, forma extrem de paradoxală a acestor fenomene - toate împreună au dat acestei direcții numele de teologie dialectică" Întreaga noastră viață, inclusiv viața religioasă, așa cum este în fața lui Dumnezeu, este o continuă criză și agonie Numai datorită crizei putem experimenta o întâlnire cu Dumnezeu Însuși, sau mai bine zis, să ne deschidem către Revelația Lui, către întâlnirea Lui cu noi Desigur, teologia lui Barth, spre deosebire de denumirea ei comună, poate fi considerată insuficient dialectică, întrucât presupune că numai calea de la Dumnezeu la oameni este adevărată Dar nu există nicio îndoială că teologia liberală sau umanistă care deschide calea Tillich P Teologie dialectică // Teologie comparată: protestantismul german al secolului XX Cit ed S Secțiunea VII Teologia personalității de la om la Dumnezeu printr-o combinație de evlavie, rațiune și rugăciune, este, de asemenea, insuficient de dialectic Esența dialecticii teologice, în contrast cu cea filosofică, hegeliană, constă în necesitatea și incompatibilitatea ambelor căi: ne săpăm tunelul într-o direcție, iar Dumnezeu în cealaltă Tunelul nostru se termină într-o fundătură, iar unde este așezat tunelul Lui, putem doar ghici din tremurături teribile: pământul tremură, bolțile se prăbușesc, suntem acoperiți de pământ și nu există nicio cale de ieșire la lumină Putem să ne privim din partea Lui, în perspectivă inversă, prin ochii Revelației însăși, cea mai de neînțeles, inumană carte dintre toate biblice? Cine suntem noi: furnicile care își poartă paiele? alunițe care îngroapă în pământ? lupii care privesc orbește cerul și urlă de suferință? Dacă aș fi Dumnezeu, aș ierta și ierta imediat pe toți, i-aș aduce mai aproape de mine, deși în grade diferite Aș umple cerurile de lumină, aș aduna îngerii să cânte pe o muzică încântătoare și i-aș oferi fiecărui muritor o iubire reciprocă nemuritoare Aș Dar ideile mele emană prost gust De aceea nu sunt Dumnezeu Teologie canină Dumnezeu și Adam se întind unul spre celălalt, ca în fresca lui Michelangelo, dar mâinile lor nu se unesc într-o clătire, ci transmit doar un gest de aspirație reciprocă Strângerea de mână a lui Dumnezeu și a lui Adam ar fi nu numai prost gust artistic, ci și absurditate teologică, căci natura lor este incomensurabilă, mâna omului s-ar topi instantaneu în mâna lui Dumnezeu Chiar dacă o persoană este chipul și asemănarea lui Dumnezeu, atunci ea aparține unei alte dimensiuni, iar această alteritate nu poate fi neglijată Prin urmare, natura omului rămâne ireductibilă de la Revelație și ireductibilă la Revelație, așa cum teologia nu poate trece fără probleme, fără un salt, în biologie, sociologie, psihologie, studii culturale și alte științe despre om Acest loc de ruptură nu poate fi marcat decât de o combinație de ipoteze științifice și eforturi spirituale Da, și Dumnezeu însuși se îndepărtează constant de creațiile sale, chiar dacă au destul de mult succes - el stabilește o distanță "Și Dumnezeu a văzut că este bine" este auto-reflecția lui Dumnezeu și, prin urmare, deschiderea transformării lui de sine Potrivit lui Wolfhart Pannenberg, "omul nu este determinat de mediu, ci este deschis către lume Aceasta înseamnă că el este întotdeauna capabil de noi și noi tipuri de experiențe și că posibilitățile sale de a răspunde la realitatea percepută sunt aproape nelimitate Secțiunea VII Teologia personalității diversificat" "Aproape" Dar cu cât o persoană este mai dezvoltată, cu atât mai puternic simte acest "aproape" drept granița sa specifică, pe care nici cel mai mare nu o poate trece De aceea cei mai mari, care s-au apropiat cel mai mult de această linie, au experimentat-o cu o acuitate deosebită, ca imposibilitatea de a sări din pielea lor umană Toma d'Aquino, care a încetat să scrie şi chiar să vorbească în ultimele săptămâni ale vieţii sale, a spus brusc că tot ce a scris, inclusiv cea mai mare Teologie Summa, a fost "paie" Isaac Newton: "Nu știu ce pot să arăt lumii, dar mie mi se pare doar un băiat care se joacă pe malul mării, distrându-mă căutând uneori o pietricică mai colorată decât de obicei, sau o scoică frumoasă, în timp ce mare ocean de adevăr neexplorat înaintea mea " Privind animalele care intervin într-o nișă naturală și mai strânsă, putem măsura distanța dintre noi și ele - și proiectăm această distanță pe o altă minte și spirit mai puternic, care ne tratează în același mod în care tratăm animalele Îmi amintesc că atunci când am primit un câine, credința mea în Dumnezeu mi-a devenit mai clară M-am uitat la ea și m-am comparat cu mine Suntem amândoi în viață, ne dorim și ne place să trăim Amândoi mâncăm, respirăm, trăim durere și bucurie Dar ea nu înțelege % din ceea ce înțeleg eu Ea nu înțelege ce este un frigider sau un computer, cum să le folosească și cum funcționează (totuși, nici eu nu înțeleg pe deplin acest lucru) Ea nu înțelege unde merg, ce este o universitate și care este meseria mea Ea nu înțelege ce sunt cărțile, cum și de ce să le citească Și după măsura neînțelegerii ei, îmi pot măsura propria neînțelegere Nu înțeleg - și nimeni nu înțelege - cum funcționează universul și de ce există Nu înțelegem de ce au loc accidente în care mor oameni nevinovați Nu înțelegem de ce unii copii se nasc bolnavi și mor Dar prin măsura superiorității mele față de conștiința unui câine, pot măsura superioritatea unei alte conștiințe față de a mea - și, prin urmare, recunosc certitudinea existenței sale Iată câinele, iată-mă și aici este al treilea, a cărui conștiință se raportează la a mea în același mod în care a mea se raportează la câine Este destul de sigur și acceptabil să proiectăm diferite gradări de proprietăți la niveluri mai înalte Câinele a murit, iar credinței mele a început să lipsească ceva obiectiv, de zi cu zi, nu învierea Pannenberg V Ce este o persoană? Antropologia modernă în lumina teologiei // Teologia comparată: protestantismul german din secolul al XX-lea Cit ed S Secțiunea VII Teologia personalității Împărăția lui Dumnezeu Ce este Împărăția lui Dumnezeu sau Împărăția Cerurilor? Unde este, pe lumea asta sau alta? În Evanghelie se spune că "Împărăția lui Dumnezeu este în noi", iar acest "înăuntru" rămâne inalienabil în fiecare dintre noi, oriunde ne-am afla noi înșine, în oricare dintre lumi, de vreme ce eu sunt eu și nu oricine altcineva Dar este evident că acest "înăuntru" nu poate rămâne doar în noi "Împărăția lui Dumnezeu" cuprinde întreaga lume și toate lumile peste care domnește Dumnezeu Cum să organizezi această Împărăție a lui Dumnezeu, de unde să încep, ce semne are? Suntem familiarizați cu sentimentul de armonie, atunci când toate elementele universului intră într-o unitate semnificativă, în care suntem implicați noi înșine Fiecare lucru își îndeplinește scopul, servește altor lucruri, menține ordinea generală și este el însuși susținut de acesta Cupa este pe farfurie, nu întoarsă cu susul în jos Copacul crește cu rădăcini de pe pământ și se ridică spre cer Ploaia se revarsă Cel mai mare are grijă de cel mic Cei puternici îi ajută pe cei slabi Această lume a esențelor auto-împlinite este cel mai bine descrisă de tautologii: întinderea se extinde, înălțimea se ridică, profesorul învață, Dumnezeu divinizează, adică îmbogățește totul cu el însuși, umple de spirit, iubire și bucurie Aproape fiecare dintre noi a atins un astfel de Regat cel puțin pentru o clipă, dar cu greu mai mult de câteva momente Unii oameni iubitori și fericiți reușesc să trăiască în ea mai mult, uneori zile întregi, luni, ani, pentru că Dumnezeu însuși este Iubire Dar Împărăția nu trebuie confundată cu fericirea și, în general, cu experiențele subiective O persoană se poate simți fericită când ucide un inamic sau câștigă la loterie - asta nu înseamnă că a intrat în Regat Împărăția este atunci când "Eul" tău se găsește în "noi" universal și în prezența "Tu" al lui Dumnezeu Cea mai exactă descriere a Împărăției este cuvântul simplu "corect" Când simți și știi că totul se face bine, după legea lui Dumnezeu și prin harul lui Dumnezeu, iar mila nu contravine legii, iar fericirea ta nu contrazice fericirea altora și, făcându-ți datoria, adu-ți bucurie ție și altora, și nimeni nu suferă din vina ta și tot binele care se află în puterea și capacitățile umane, tu încerci să-l împlinești, iar talentele care ți-au fost încredințate sunt înmulțite și nu îngropate în pământ - atunci acest sentiment vorbește cu adevărat despre apropierea Împărăției "Drept, adevăr, dreptate, regulă, îndreptățire, dreptate" - multe cuvinte cresc din această rădăcină și vom considera că "corectitudinea" acoperă toate aceste semnificații Secțiunea VII Teologia personalității Dar a vorbi despre Împărăția lui Dumnezeu în ansamblu este foarte dificil și, de fapt, greșit dacă tu însuți nu ești Dumnezeu Prin urmare, cel mai important semn al Împărăției lui Dumnezeu, așa cum este revelat oamenilor în pildele Evangheliei, este micimea sa " Împărăția cerurilor este ca un grăunte de muștar, pe care un om l-a luat și l-a semănat în câmpul său, care, deși mai mic decât toate semințele, dar când crește, este mai mare decât toate cerealele și devine copac, astfel încât păsările cerului zboară și se adăpostesc în ramurile lui" (Matei : - ) Cum poate fi asemănat cel mai mare cu cel mai mic și pentru ce? Fiecare persoană are propriul său sâmbure de muştar, iar fiecare zi şi minut din viaţa lui are propriile sâmburi de muştar, iar în fiecare dintre ele este ascunsă Împărăţia Cerurilor, aşteptând ca noi să o deschidem pentru noi înşine şi pentru ceilalţi Acest sămânță de muștar este cel mai mic, din care crește cel mai mare, și că în dispensația Împărăției depinde de noi personal și chiar acum Dacă mă cheamă un copil care plânge, trebuie să vin să-l consolez, să-l hrănesc, să-l înveselesc - și atunci îmi voi planta sămânța de muștar, din care va crește Împărăția lui Dumnezeu Dacă la un gânditor se coace un gând sau la un artist se coace o imagine, o imagine, un simbol, el trebuie să-l noteze, să-l întruchipeze, să-l împărtășească cu alții și atunci Împărăția va crește și din sămânța lui de muștar "Sămânța de muștar" este un fel de "particulă divină", adică cea mai mică particulă elementară a acelui Univers, care se numește Împărăția lui Dumnezeu Așa cum universul fizic la nivelul său cel mai profund este format din cele mai mici particule, tot așa Împărăția lui Dumnezeu crește din cele mai mici semințe, din particule luminoase, "fotonice", de iubire, bunătate, slujire, dăruire de sine Întrucât Împărăția este vie, se transmite sub forma unui "bob", adică cea mai simplă și mai evidentă formă din care crește viu Pilda conține, de asemenea, semnificația importantă că cea mai mică dintre semințe crește și devine cea mai mare dintre toate cerealele Dacă dintre toate acțiunile posibile la un moment dat, într-o situație dată, am ales-o pe cea mai corectă, aceasta este capabilă să dea cel mai mare rod O altă analogie: " Împărăția cerurilor se aseamănă cu aluatul, pe care o femeie l-a luat și a pus în trei măsuri de făină, până s-a dospit toată" (Mat : ) "Trei măsuri" este o masă mare, aproximativ cincizeci de kilograme După cum spune apostolul Pavel: "Puțin aluat dospește tot aluatul" (Gal : ) Sunt momente în care cu siguranță simți că intri în Împărăția lui Dumnezeu Aceasta este, în primul rând, când faci ceva pentru altul, când faci un sacrificiu, când prin suferința sau privarea ta Secțiunea VII Teologia personalității Cu o contribuție, chiar și una mică, contribui la binele altcuiva sau la binele comun Mai ales dacă presupune să oferi ceva personal pe care nimeni altcineva nu l-ar putea oferi În al doilea rând, atunci când lucrezi și simți cum ceva nou intră în lume prin tine, devine de înțeles pentru tine, ceea ce înseamnă că mai târziu poate fi transmis și altora În al treilea rând, atunci când înțelegi sau contempli ceva plin de inspirație divină, înțelepciune și măreție, fie ea natură, muzică, poezie, gândire filozofică, revelație religioasă În astfel de momente, simți cum te pătrunde aluatul și se creează Împărăția lui Dumnezeu aici și acum, iar tu faci parte din ea Dar, de regulă, o astfel de participare la Regat se întâmplă rar, astfel de stări sunt trecătoare și seamănă cu adevărat cu un bob de muștar, deși din interior deschid calea către infinit Incidente fatale și Turnul Siloom Ca întotdeauna, se pune întrebarea: "De ce?" De ce au murit acești locuitori din Krymsk în inundații? De ce au fost acești cinefili din Colorado victimele masacrului? De ce tornadele, tsunami-urile, cutremurele le distrug pe unele și le cruț pe altele? De ce moare cel care are timp să înflorească, iar cel care are timp să mocnească supraviețuiește? Reacția noastră la catastrofă, după groază și compasiune, este uimirea față de arbitrariul ei de neînțeles și imprevizibil În Evanghelia după Luca găsim o revelație izbitoare despre lipsa cauzei, dar neconsecința așa-ziselor accidente și incidente fatale "În vremea aceea, au venit unii și I-au povestit despre galileeni, al căror sânge Pilat l-a amestecat cu jertfele lor Isus le-a zis: Credeţi că aceşti galileeni au fost mai păcătoşi decât toţi galileenii, că aşa au suferit? Nu, vă spun; dar dacă nu te pocăiești, vei pieri la fel Sau crezi că acei optsprezece oameni peste care a căzut turnul lui Siloam și i-a ucis au fost mai vinovați decât toți cei care locuiau în Ierusalim? Nu, vă spun; dar dacă nu vă pocăiți, veți pieri la fel toți" (Luca : - ) Paradoxul acestui raționament este că morții nu erau deosebit de vinovați - nu erau mai păcătoși decât toți ceilalți Dar cei care au supraviețuit pot muri data viitoare din vina lor, pentru că știu, prin exemplul altcuiva, că poți muri fără să ai timp să te pocăiești Vorbind despre morți, Hristos nu caută o explicație pentru soarta lor, ci se adresează celor vii cu o chemare de a preveni moartea lor spirituală Secțiunea VII Teologia personalității Există o surpriză profundă în această judecată, o încălcare a logicii obișnuite: prezentul nu poate fi dedus din trecut, dar viitorul este determinat de prezent Spre deosebire de conceptele indiene de karma și determinismul astrologic, conceptul iudeo-creștin al destinului dezvăluie că nu există un echilibru între cauză și efect între trecut și viitor Nu există simetrie, pentru că acum, în prezent, o persoană este înzestrată cu libertate și este responsabilă pentru ceea ce i se va întâmpla în viitor Nu există vina pentru morți, dar responsabilitatea revine celor vii Hristos judecă nu de la eveniment (căderea turnului) la cauză, stabilind o condiționalitate strictă, "determinismul" incidentului, ci de la eveniment la efect, stabilind libertatea omului în a-și determina soarta Într-un alt episod evanghelic - cu un orb - Isus interpretează în acest fel sensul bolii sale Și pe când trecea, a văzut un om orb din naștere Ucenicii lui L-au întrebat: Rabi! cine a păcătuit, el sau părinții lui, că s-a născut orb? Iisus a răspuns: nici el, nici părinţii lui nu au păcătuit, ci pentru ca lucrările lui Dumnezeu să se arate asupra lui " (Ioan : - ) În această scenă, discipolii lui Hristos, ca și prietenii lui Iov, încearcă să explice rațional boala și nenorocirea omului drept ca o consecință a păcatului său ascuns sau uitat Dacă Iov, negându-și vinovăția, îi întoarce lui Dumnezeu întrebarea: "pentru ce?", atunci Evanghelia dă răspunsul prin gura Fiului: nu "pentru ce", ci "de ce" Prin urmare, comentariile unor conducători bisericești că nenorocirile care s-au abătut asupra victimelor cutremurului din Haiti sau tsunami-ului din Japonia sunt pedeapsa lui Dumnezeu pentru păcatele lor, în opinia mea, contrazic însăși esența creștinismului Vreau să lămuresc: nu este vorba deloc de faptul că Domnul își propune să ne învețe prin exemplul nenorocirilor altora și îngăduie unora să moară pentru ca alții să se pocăiască și să se lumineze Un profesor atât de nemilos Nu, știm atât de puține despre obiective cât și despre cauzele morții acestor oameni Ideea este ca toată lumea să ia aceste incidente teribile ca pe o lecție pentru sine, ca o amintire a faptului că toți suntem nu numai muritori, ci și neașteptat de muritori, putem muri în orice moment fără avertisment, ca în Krymsk sau Colorado De fapt, acesta a fost un avertisment - pentru cei care sunt capabili să-l perceapă Trăim într-o lume suferindă Prin urmare, creștinii au un Dumnezeu care suferă El este atât în afara acestei lumi, cât și în interiorul ei, așa că este și mai greu pentru El decât pentru noi Secțiunea VII Teologia personalității Victime de amabil La întrebarea teodicei Oamenii buni sunt uneori vicleni, vicleni, de parcă ar ascunde ceva De obicei, viclenia este asociată cu intenția secretă și, din moment ce este secretă, înseamnă că există ceva neplăcut, periculos, rușinos în ea Evanghelia spune că nu există nimic secret care să nu devină evident, toate păcatele vor ieși la iveală într-un fel sau altul "Nu este nimic ascuns care să nu fie descoperit și nimic secret care să nu fie cunoscut" (Luca : ) Dar și binele trebuie făcut în secret "Cu tine, când dai milostenie, să nu știe mâna ta stângă ce face dreapta ta, pentru ca milostenia ta să fie în ascuns; și Tatăl vostru, care vede în ascuns, vă va răsplăti pe față" (Matei : - ) Bunătatea este castă - și în acest sens este vicleană: nu se dezvăluie, nu se dezvăluie Oamenii amabili sunt vicleni în sensul că uneori se prefac a fi supărați, batjocoritor, indiferenți, neimplicați Un fel de al doilea plan se simte în ei, nu sunt întotdeauna transparenți și simpli la inimă - sunt evazivi, detașați, își ascund gândurile în spatele unui zâmbet ironic sau sceptic Dar, în același timp, sunt gata să facă pentru tine chiar mai mult decât te aștepți Oamenii atât de vicleni de amabili se numără printre clerici de diferite credințe Patericonul modern al Mayei Kucherskaya conține o imagine a unui episcop ortodox american: "Crezi că nu i-au dat mașini bune? În fiecare an cineva donează El mulțumește, acceptă și chiar merge pe el timp de o săptămână sau două Ei bine, atunci Le pune undeva, dar nimeni nu știe unde Îl întreabă, iar el devine imediat un prost A spart, scuze, frați și surori, un bătrân, ți-a rupt frumusețea, minciuni în fier vechi Și în genunchi, hui! Iartă-mă, senil păcătos! Lui Sasha, desigur, i-a plăcut foarte mult totul Și Vladyka, și serviciile sale sunt modeste, iar el însuși, un bătrân clar, vesel, vesel Chiar dacă este viclean " Aici, șmecherul este nevoie tocmai pentru a ascunde faptele bune, astfel încât "pomana este secretă" - acest episcop, se pare, a distribuit mașini noi celor nevoiași sau a vândut și a împărțit bani Astfel, viclenia poate fi cu un minus sau cu un plus, o formă de rău sau de bună intenție, în sine această calitate este neutră, mai precis, ambivalentă, așa că te poți aștepta la orice de la oameni vicleni: atât interesul de sine extrem, cât și dezinteresul profund Orice cunoaștere superioară include ceva propedeutică, viclenie, evaziune, pentru că spunând totul deodată, poți să-ți faci rău aproapelui sau să-l încurci De exemplu, un elev de clasa întâi este învățat că nu poți scădea mai mult din mai puțin, nu poți scădea trei din doi Și deja, să zicem, în a cincea Secțiunea VII Teologia personalității clasă, când se introduc numere negative, ei explică că se poate scădea în acest fel și că la scăderea a trei din doi se obține minus unu Așa că, au ascuns adevărul elevului de clasa I, ba chiar l-au mințit Dar la nivelul de înțelegere de care avea la dispoziție, aceasta era singura explicație posibilă și, de fapt, corectă În aritmetica inițială, pur și simplu nu există minus-chi-sels; ele apar în sisteme mai complexe Atât de bun este un sistem complex care este uneori prezentat începătorilor, adică celor mai mulți dintre noi, în forme dure, pretențioase, dure, neplăcute Orice profesor care dorește bine elevilor săi trebuie să recurgă la viclenie, spunându-le la început una, iar apoi, când vor crește, alta La fel, părinții îi ascund copilului tainele concepției și morții, îi ascund chibriturile, medicamentele și acele cărți "periculoase", pe care mai târziu, când va crește, le vor împărtăși cu el Se gândește: ce vicleni sunt acești adulți! Îmi ascund ceva Au o viață dublă Și are dreptate Sunt vicleni, urându-le bine copiilor Domnul, de asemenea, ne tratează adesea cu puțină grijă Boli, epidemii, războaie, revoluții, catastrofe, cutremure, uragane Dar ce știm despre intenția Lui, despre complexitatea sistemului în care El ne trimite un test? Este viclenia care face posibilă rezolvarea problemei teodicei (justificarea lui Dumnezeu), care a condus cele mai bune minți într-o fundătură Cum poate Dumnezeu să îngăduie și chiar să trimită răul, boala, suferința? Dacă El este atotputernic, atunci El nu este atotbun, iar dacă El este atotputernic, atunci El nu este atotputernic Pentru a explica răul lumii, se folosește de obicei argumentul de la libertate: Dumnezeu l-a creat pe om liber, ceea ce înseamnă că nu-i poate impune cu forța binele Acest argument funcționează în raport cu relele derivate din voința umană: războaie, violență, cruzime etc Dar în raport cu relele impersonale: catastrofe, dezastre naturale, epidemii și suferința pe care le provoacă, acest argument nu funcționează La urma urmei, nu vom atribui liberul arbitru uraganelor și tsunami-urilor Apoi rămâne să explicăm răul și suferința din lume nu prin libertatea omului, ci prin viclenia lui Dumnezeu Este amabil și chiar foarte bun, dar nici nu-i poți refuza viclenia "Ochiul n-a văzut, urechea n-a auzit, nici nu a intrat în inima omului ceea ce Dumnezeu a pregătit pentru cei ce-L iubesc" ( Corinteni : ) L-a pregătit, dar l-a ascuns pentru ca ochiul să nu vadă și urechea să nu audă Problemele teodicei pot fi rezolvate dacă Domnul este recunoscut nu numai ca atotbun și atotputernic, ci și ca atot viclean, așa cum ar trebui să fie pescarul oamenilor și providența destinelor necunoscute nouă Amintindu-ne cum s-a luptat Iacov cu un străin misterios, fie cu un înger, fie cu Sine Însuși, ne imaginăm pe Dumnezeu ca pe un partener de lupta El îți dă lovituri crude și testează cât de mult poți să le ții, câtă putere și curaj ai pentru a supraviețui Secțiunea VII Teologia personalității și porniți la un atac de răzbunare, recreați lumea pe care El a creat-o Vrea El ca totul să fie acceptat fără un murmur de la El? Sau pentru a respinge în mod adecvat lovitura, pentru a construi mușchii? Vrea supunere sau lupta împotriva furiei de la tine? Acesta este trucul educativ al Trainerului, Mentorului, Testerului Cel viclean care își ascunde intențiile ne conduce pe căi indirecte spre atingerea scopurilor sale Nu fără motiv în Cartea lui Iov, Dumnezeu îl cheamă pe Cel Rău însuși pentru sfat și împreună cu el decide soarta dreptului Iov Dacă părinții sunt vicleni cu noi, proștii, pentru binele nostru, atunci este ușor să presupunem că Tatăl Ceresc este și mai prevăzător și, prin urmare, mai viclean Dumnezeu ca verb Mi se pare că Dumnezeu este un verb, nu un substantiv (substantiv propriu sau comun) Buckminster Fuller "Nu avem nevoie de un Dumnezeu folosit" ( ) Această idee a lui Buckminster Fuller, geniul inventatorului american, ajută la explicarea parțială de ce teologia întâmpină dificultăți insurmontabile în înțelegerea subiectului său Dumnezeu este reprezentat ca o anumită esență sau substanță, căreia i se poate da un nume special - și, prin urmare, Îl plasează printre alte esențe și substanțe Sunt copaci, pietre, mări, stele și alături de ei este și Dumnezeu Dar Dumnezeu nu este supus unei astfel de descriere obiectivă și atunci, spre deosebire de teologia catafatică, afirmativă, apare o teologie apofatică, negativă, care Îl cunoaște pe Dumnezeu prin ignoranță, adică prin negarea oricăruia dintre predicatele Sale posibile: "Dumnezeu nu este aceasta, și aceea și aceea " În același timp, însă, se păstrează înțelegerea "substantivă" a lui Dumnezeu ca esență obiect specială Este mai înțelept, după părerea mea, să-L înțeleg pe Dumnezeu prin pronumele personale "eu" sau "tu" De fapt, Dumnezeu însuși se prezintă lui Moise prin pronumele de persoana întâi: "Eu sunt Cel Ce sunt" Fericitul Augustin în "Mărturisirea" sa se referă la Dumnezeu la persoana a doua, ca "Tu" Pentru Martin Buber, "Dumnezeu" este "Tu" etern al umanității, iar cei care se gândesc la El la persoana a treia se înșală profund și pierd comuniunea cu Dumnezeul cel viu, care nu este subiectul conversației, ci interlocutorul însuși Această tradiție se întoarce la Iov, care nu a vrut să vorbească despre Dumnezeu cu prietenii săi, ci L-a chemat la judecată pentru a se întoarce personal la El Dar există o profunzime deosebită în reprezentarea lui Dumnezeu cu un verb Și aceasta nu este o invenție personală a lui Fuller, ci una dintre principalele intuiții ale teologiei creștine Potrivit învățăturii lui Grigore Palama, care este acceptată de Ortodoxie ca învățătură a bisericii însăși, ar trebui să distingem între esența divină și energia: esența lui Dumnezeu rămâne ascunsă, Secțiunea VII Teologia personalității dar energia Lui se deschide către noi, acţionează asupra noastră Aceasta este ceea ce este activ în Dumnezeu și este mai potrivit să o transmitem cu un verb decât cu un substantiv: a acționa, a trăi ca un zeu - a diviniza Acest verb este folosit de Semyon Frank în tratatul său "Incomprehensibilul": "Așa cum ființa nu este "este", ci "există", tot așa Divinitatea nu este, ci "divine", "sfințește" și creează ființa însăși " Dumnezeu iubește în aceeași măsură în care iubirea este divină Teologia vorbește limbajul subiectelor și obiectelor, în timp ce trebuie să învețe limbajul predicatelor Este necesar să se pronunțe limbajul teologiei, să se acționeze asupra existenței lui Dumnezeu Atunci ne va fi mai ușor să înțelegem energiile lui Dumnezeu care vin prin acțiuni și stări familiare Nu numai dragostea, ci și bucuria și speranța sunt divine, adică manifestă energia lui Dumnezeu fără a indica esența Lui de necunoscut Dumnezeu ca verb este acțiunea multor subiecte și obiecte, care ei înșiși nu sunt nici Dumnezeu, nici zei, ci dezvăluie acțiunea Lui asupra noastră Un copac, un lac, un nor, un curcubeu - toate pot diviniza, adică pot transmite fluxuri de energie divină, dacă suntem capabili să le percepem Suntem familiarizați cu astfel de stări când lumea sau particulele ei separate se divinizează și le înțelegem ca o revelație sau har Odată, o reflexie a soarelui a fulgerat pe un vas de tablă, iar filosoful-mistic german Jacob Boehme "a dezvăluit în acel moment sensul misterios al ființei" Aceasta înseamnă că un simplu vas de tablă poate diviniza Nu e de mirare că una dintre cele zece porunci interzice să rostești numele lui Dumnezeu în zadar Verbul transmite energia unei acțiuni divine, dar în același timp tăce caste despre Cel care o înfăptuiește Spre o teologie a Învierii Cum să înțelegem viața lui Dumnezeu în sine? Este o viață foarte intensă, pasională, suferindă Dumnezeu gândește în mine, gândește cu mine, mă gândește, mă gândește - toate acestea sunt moduri diferite ale gândirii Sale și ale existenței mele Gândește în mine - acesta este subconștientul meu Gândește cu mine - conștiința mea Mă gândește - aceasta este existența mea Mă crede - destinul meu Numai pentru că Îl cunosc pe Dumnezeu în mine însumi, Îl pot înțelege în alții și în lumea înconjurătoare, în cultură, istorie, limbă Acolo Îl găsesc la fel de pasionat, gânditor, suferind ca în mine însumi Nu se poate considera voința de a trăi ca fiind extra-divină și nu se poate crede în Dumnezeu ca instrument de suprimare a voinței de a trăi (Schopenhauer) Dumnezeul care a poruncit să fie roditor, să se înmulțească și să umple pământul este un Dumnezeu viu și dătător de viață Dar viața lui Dumnezeu în mine trece prin suferință și moarte, așa cum a trecut în Isus Nu știu de ce moartea nu este lăsată să intre Boehme J Christosophia, sau Calea către Hristos Sankt Petersburg: A-CAD, , p Secțiunea VII Teologia personalității în această lume, dar constituie un moment necesar în viața lui Dumnezeu însuși Dar simțim cum Dumnezeu moare în fiecare dintre noi, moare pentru mine și cum eu însumi mor pentru Dumnezeu Prin urmare, evenimentul principal al vieții divine nu este viața în sine, ci viața care a acceptat moartea și a fost reînnoită și întărită prin moarte: învierea Învierea nu este pur și simplu refacerea vieții anterioare, este intrarea într-o viață nouă, într-o supraviețuire Însuși cuvântul "înviere" poate fi înțeles greșit ca doar o reînnoire sau o repetare a vieții anterioare Dar prefixul "înălțare/înviere" are sensul nu numai de renaștere/repetare, ci și de mers, înălțare, înălțare la un nivel nou, mai înalt Cel înviat este diferit de strigoi În cuvintele lui Karl Barth, "Dumnezeu nu dă viață celui pe care nu l-a omorât deja " Și moartea, poate, a fost trimisă în lume pentru aceasta, pentru ca viața nu numai să se nască, ci și să învie, adică să urce la un nou nivel O persoană acționează adesea simultan ca un mort și un martor la înmormântarea sufletului său, este copleșit de deznădejde, melancolie, uneori disperare, pentru că sufletul moare, viața se stinge Atunci acest mort și plâns se ridică din cenușă și viața capătă un sens și mai larg, chemator, înălțător Povestea vieții, morții și învierii lui Isus este povestea fiecărui suflet care trece prin grădina lui Ghetsimani, durerea și slăbirea lui, prin Golgota și părăsirea lui Dumnezeu Evanghelia poate fi citită ca o schiță a formării propriului suflet Hegel transmite profund această groază a părăsirii lui Dumnezeu, transformându-se într-o veste bună (accentul din citat este al meu - M E ): "Dumnezeu este mort, Dumnezeu este mort - acesta este cel mai teribil gând: totul etern, totul adevărat nu există, negația însăși este conținută în Dumnezeu", legată de aceasta este durerea cea mai mare, un sentiment de deznădejde completă, pierderea a tot ceea ce este mai sus Dar procesul nu se oprește aici, are loc o convertire, și anume, Dumnezeu se păstrează în acest proces, care este doar moartea morții În măsura în care putem simți viața lui Dumnezeu în noi, ea constă în cicluri de moarte și înviere Sufletul trece de la slăbiciune la putere din nou și din nou Ea trebuie să renaască tot timpul pentru a fi demnă de Creatorul ei și de nemurirea ei Sufletul seamănă cu unul care atârnă peste abis și prinde fie o ramură de datorie, fie o pietricică de obicei, fie o lamă de speranță Apoi, totuși, zboară, doare, disperă, cade în deznădejde Până atunci încă minunat Bart K Fifteen Answers to Professor von Harnack // Comparative Theology: German Protestantism in the th Century Cit ed S Hegel G V F Philosophy of Religion: In vol T M : Thought, S Distribuit VII Teologia personalității reînviați și fiți umpluți cu noi forțe Fiecare încercare de a reînvia găsește sprijin de sus De parcă te-ai urca singur, dar tot ești ridicat de o scară în mișcare - grăbindu-ți aproape imperceptibil pasul Nu începe să se miște până când nu îl calci, începi să mergi De ce a creat Dumnezeu viața atât de fragilă, alunecând constant dincolo de pragul inexistenței? Este greu de înțeles, dar trebuie să accepți pentru a supraviețui, să știi că viața conține multe morți De fapt, nu există viață ca atare, auto-identică și autosuficientă, există o serie de morți și învieri În adâncul nostru, simțim fluxul și refluxul forțelor spirituale, un efort constant, care este Dumnezeul din noi Dumnezeu nu este atotputernic, pentru că El este chiar efortul care continuă să creeze lumea și își găsește continuarea și ajutorul în noi O ființă atotputernică nu necesită niciun efort, adică o ascensiune la o nouă măsură de forță Așa cum Universul nostru se extinde în spațiul previzibil, tot așa și Dumnezeu se extinde în spațiul interior al omului și al umanității, găsind noi aplicații pentru forțele sale în creștere Și în același fel, Dumnezeu nu este atot-bun, ci se străduiește pentru cel mai mare bine - se străduiește prin noi, prin voința noastră spre bine, indiferent cât de rău se va dovedi a fi în lume Dumnezeu divinizează în lume și în noi ca un efort infinit tot mai mare care nu a ajuns încă la punctul "toate" Se spune: " Dumnezeu să fie totul în toți" ( Cor : ) - dar aceasta înseamnă că El nu a devenit încă tot ceea ce este, iar noi suntem cu El în drumul spre acest Tot Această cale este făcută într-o tensiune teribilă Existența răului în lume se explică nu numai prin libertatea unei persoane care s-a îndepărtat de Dumnezeu din propria sa voință și este capabilă să se întoarcă la El numai prin propria sa voință; dar și prin munca lui Dumnezeu însuși, care continuă să creeze lumea și, prin urmare, să nu fie atotputernic în ea, ci să fie participantul ei, suferintul ei - și într-un anumit sens, victima ei, manifestată într-una dintre personalitățile Dumnezeu, în Isus Hristos Dacă creația continuă, dacă nu este încă terminată, atunci Creatorul continuă să se schimbe odată cu ea, la fel cum un artist care își creează tabloul sau cartea dezvăluie ceva nou în el însuși și chiar poate fi surprins de acțiunile personajelor sale, care încep să trăiască contrar planului său, după logica propriei dezvoltări Pușkin a exclamat: "Ce lucru a scăpat Tatiana cu mine" Nu exclud ca și Dumnezeu să exclame, privindu-i pe profeți, martiri, creatori, mesageri, descoperitori: ce lucru a scăpat Leonardo cu lumea mea! Sau Newton! Sau Darwin! Opera creatorului și libertatea creaturilor sunt dubla precondiție pentru existența răului în această lume Dar aceasta este dubla condiție prealabilă pentru a depăși acest rău " Dumnezeu nu dă viață celui pe care nu l-a ucis înainte" Postfaţă Știință + religie = univers plus Până la începutul secolului XXI s-a dovedit că există două narațiuni cuprinzătoare, științifică și religioasă, care, tocmai din cauza naturii lor atotcuprinzătoare, nu se potrivesc bine una în alta Teza lui Charles Snow despre două culturi, științifică și umanitară, prezentată încă din , își păstrează încă semnificația Întrebarea este, este posibil să se creeze o a treia cultură pentru care explicația științifică și înțelegerea religioasă a lumii să fie la fel de acceptabile, nu excluzându-se, dar completându-se reciproc? În primul rând, trebuie remarcat faptul că fiecare narațiune are modalități diferite: descriere, obligație, presupunere (din punct de vedere gramatical - indicativ, imperativ, conjunctiv) Narațiunile științifice și cele religioase diferă mai ales în modalitatea descriptivă când vine vorba de fapte și interpretarea lor, originea universului, evoluția vieții, relația dintre gândire și creier Dar știința și religia au mult mai multe în comun în domeniul datoriei, prescripțiilor și interdicțiilor etice, de exemplu, cele referitoare la unicitatea și prețiozitatea vieții umane, urmărirea dreptății, respectul pentru muncă, nevoia de a ne conserva planeta În cele din urmă, religia și știința sunt deosebit de apropiate în modul conjunctiv, în domeniul conjecturii și al conjecturii Între ipoteza științifică, previziunea tehnică și intuiția și profeția religioasă - linia cea mai subțire, aproape care dispare În domeniul cunoașterii probabilistice, ipotetice, rațiunea intră în cel mai strâns contact cu credința De aceea, oamenii de știință, acționând ca vizionari, încep să semene cu profeții prin însuși stilul lor de gândire - să-i amintim pe Newton, Ciolkovski, Teilhard de Chardin http://vivovoco rsl ru/VV/PAPERS/ECCE/SNOW/TWOCULT HTM Postfaţă În general, ar merita fundamentat un asemenea instrument al gândirii creatoare ca ipoteză teologică^ De fapt, prima și cea mai importantă dintre toate ipotezele teologice este existența lui Dumnezeu Există și ipoteze care nu sunt atât de generale, specifice confesiunilor individuale Fiecare crez oferă propria sa versiune a viitorului, care este supusă ulterior verificării empirice De exemplu, Vechii Credincioși, Adventiştii, Martorii lui Iehova și multe alte confesiuni își propun propriile ipoteze despre momentul sfârșitului lumii, a căror luptă doctrinară poate fi comparată cu competiția de ipoteze științifice, de asemenea supuse verificării experimentale Pe de altă parte, știința propune și ipoteze teologice - cum ar fi, de exemplu, Punctul Omega, unul dintre numele lui Dumnezeu, în cosmologia lui Frank Tipler: prăbușirea universului fizic în ultima fază a dezvoltării sale și simultan răspândirea inteligenței artificiale, care permite reînvierea într-o formă virtuală computerizată, adică în Conștiința Divină, a tuturor indivizilor care au trăit vreodată (Tipler însuși în cartea sa "Fizica nemuririi", , numește această construcție teocosmologică "ipoteză") Un interes deosebit în acest sens este o zonă disciplinară care poate fi numită teologie futuristă Aceasta nu este deloc la fel cu escatologia, doctrina sfârșitului lumii Eshatologia a fost mult timp considerată aproape singura ramură a teologiei care privește spre viitor - și în același timp își închide orizontul Dar sunt posibile și astfel de concepte și ipoteze teologice, care nu predetermina sfârșitul timpului, ci le transformă privirea în deschiderea viitorului De fapt, în teologie a existat de multă vreme o dispută între "futurism" și "preterism" în interpretarea Vechiului și Noului Testament Din punctul de vedere al "futurismului", evenimentele care au urmat vieții pământești a lui Hristos, și mai ales a doua Sa venire, se referă la viitor, care nu a venit încă pentru noi Preterismul, pe de altă parte, crede că tot ceea ce profețește Isus s-a împlinit deja în viața generației Sale, în anul e n e , când templul din Ierusalim a fost distrus, așa cum, de fapt, a fost prezis de El: "Adevărat vă spun că generația aceasta nu va trece până nu se vor întâmpla toate aceste lucruri " Această expresie poate fi găsită în Sociology, Its Subject, Method and Purpose ( ) a lui Émile Durkheim "Trebuie să arătăm, de asemenea, de unde vine că avem atât nevoia, cât și mijloacele de a ne ridica deasupra realului, de a adăuga o altă lume lumii senzoriale, în care cei mai buni dintre noi își văd adevărata patrie Ipoteza teologică oferă o aparență de răspuns la ultima întrebare Se presupune că lumea idealurilor este reală, că există obiectiv, dar printr-o existență supra-experimentată și că realitatea empirică, din care facem parte, provine din ea și depinde de ea" (http:// societate polbu ru/dyrkge-im sociology/ch iv ht ml) Postfaţă (Matei : ) Dacă se admite chiar și relativa corectitudine a preterismului, un astfel de transfer al predicțiilor Evangheliei în trecut deschide distanța viitorului în toată infinitul său și face posibilă o teologie cu adevărat futuristă Futurist nu mai în sensul opus preterismului, ci direct din urma preterismului Dacă totul prezis de Isus s-a adeverit deja, atunci sensul și succesiunea evenimentelor actuale și viitoare nu au fost încă predeterminate, ci sunt supuse unei noi înțelegeri teologice Teologia futuristă este o gândire creativă care, pornind de la revelațiile religioase anterioare și combinându-le cu datele științei, încearcă să contureze viitorul și să determine sensul transcendent al acelor procese istorice la care asistăm Aceasta este o teologie specifică care se referă la structura universului, la soarta galaxiilor, stelelor și planetelor, la viața celulelor și organismelor, la simbolurile artei, la valorile culturii, la dezastrele naturale și ciocniri istorice și le consideră într-o serie de eforturi continue ale Creatorului și ale noi ca co-creatori ai Săi de a crea și re-crea lumea noastră Evoluționismul cosmic al lui P Teilhard de Chardin sau "fizica nemuririi" a lui F Tipler sunt exemple ale unei astfel de teologii futuriste Perspectiva teologiei nu este doar dezvoltarea ei pe propria sa bază religioasă, ci și o astfel de interacțiune cu știința care va permite crearea unui discurs științific și religios integral: vedem exemple ale acesteia în lucrările menționate mai sus ale lui Chardin și Tipler, precum și ca geneticianul Francis Collins, fizicianul Paul Davis etc În esență, chiar și învățăturile lui K Marx și Freud au fost încercări de a crea un discurs științific (a) teistic sincretic în care faptele științifice au fost țesute într-o narațiune cuprinzătoare despre natura umană și soarta lumii Marx și Freud sunt atât de puternic antireligioși pentru că sunt religioși, este religiozitatea transformată în negativul ei Marxismul și freudianismul sunt încercări de a crea un discurs sincretic într-o epocă în care se credea că religia se poate uni cu știința doar transformându-se în opusul ei, ateismul Acum este evident că nu este nevoie ca religia să se pretindă a fi ateism pentru a interacționa creativ cu știința Până la începutul secolului XXI știința a făcut atât de multe descoperiri încât a ajuns la "căptușeala" transcendentă sau "partea greșită" a universului, unde a dat peste cap pe neașteptate acele secrete și minuni care au fost considerate inițial apanajul religiei Și în timp ce secolul XX luptat cu religia cu politica sa de "iluminism până la obscurantism", știința avansată s-a îndreptat cu îndrăzneală spre ea Descoperirea Big Bang-ului, universul în expansiune, codul genetic, modelele energetice și informaționale din inima materiei, creșterea inteligenței integrale, combinarea resurselor inteligenței naturale și artificiale, posibilitatea Postfaţă Transformarea genetică și tehnică a corpului uman Din zona "de două ori doi este patru", banal calculabilă și previzibilă, știința se deplasează în zona "de două ori doi cinci", incredibil, paradoxal, explodând toate dovezile În esență, care narațiune are cele mai mari șanse să se răspândească? Cea care surprinde cel mai mult, surprinde, induce nu numai la cunoaștere, ci și la transformarea lumii Atât narațiunile religioase, cât și științifice în sine conțin o mulțime de incredibile, cu adevărat poetice și metafizice, uimitoare în sensul aristotelic Improbabilitatea și certitudinea învierii, despre care vorbește Evanghelia, nu este cu nimic inferioară improbabilității și certitudinii acelor lumi în care paralelele se intersectează, în care masa se transformă în energie, iar în sistemele accelerate la viteza luminii, timpul încetează să curgă Efecte relativiste și cuantice, descoperirea unui multivers format din universuri care se ramifică continuu și "particula divină" a lui Higgs - peste tot vedem cum știința depășește bunul simț în domeniul "ideilor nebunești" la granița cu intuițiile poeților și vizionari De fapt, care este interesul oricărei narațiuni, ce o face fascinantă și incitantă? Un joc între posibil și imposibil, trecerea de la cel mai puțin posibil la cel mai posibil Astfel, interesul unei lucrări sau teorii științifice este invers proporțional cu probabilitatea tezei sale și direct proporțional cu credibilitatea argumentului Cea mai interesantă teorie este cea care demonstrează cel mai consistent și irefutat ceea ce este cel mai puțin probabil De exemplu, probabilitatea ca o persoană să învieze după moarte este extrem de mică, iar narațiunea religioasă care demonstrează posibilitatea învierii a fost în centrul intereselor unei părți semnificative a umanității timp de două milenii și determină complotul istoriei lumii Pe măsură ce probabilitatea tezei crește și credibilitatea argumentului scade, teoria devine mai puțin interesantă Cele mai puțin interesante teorii sunt: ) fie care demonstrează o teză evidentă de la sine, ) fie oferă dovezi șocante pentru o teză neevidentă, ) fie, cel mai rău, nefondate în demonstrarea unor lucruri evidente Interesantul este un raport exprimat ca o fracție, al cărui numărător este fiabilitatea demonstrației, iar numitorul este probabilitatea demonstrației Cu cât teza este mai puțin probabilă și argumentul este mai de încredere, cu atât ideea științifică este mai interesantă Același dublu criteriu al interesului poate fi extins la orice narațiune, inclusiv cea literară Un curs interesant al evenimentelor este perceput, pe de o parte, ca natural și inevitabil, pe de altă parte, ca imprevizibil Ca și în teoria științifică, Postfaţă logica și consistența acțiunii artistice se îmbină cu neașteptarea și paradoxitatea ei De aceea, celebra zicală a lui Voltaire: "Toate genurile sunt bune, cu excepția celui plictisitor" - este aplicabilă și metodelor și genurilor științifice Tonalitatea metodei nu este doar incapacitatea ei de a captiva cercetătorii și cititorii, ci și un semn al slăbiciunii sale științifice, al lipsei de conținut, atunci când concluziile studiului își repetă premisele și nu conțin nimic neașteptat sau surprinzător Adevărul însuși este plat și de puțină substanță dacă nu este capabil să surprindă; dar fantezia rămâne sălbatică și arbitrară dacă nu este susținută de nicio dovadă și fapte Combinația dintre adevăr și fantezie sau, în cuvintele lui R Musil, "acuratețe și suflet", este scopul prețuit al unei narațiuni creative În acest sens, combinația dintre științific și religios poate crește dramatic conținutul narațiunii integrale De obicei, interesul unei religii este determinat într-o măsură mai mare de improbabilitatea afirmațiilor sale, în timp ce baza lor de dovezi este relativ slabă Interesantul științei, dimpotrivă, este determinat de forța metodelor sale de cercetare, dar tezele pe care le dovedește sunt adesea banale și previzibile Știința tinde să dovedească ceea ce este evident și apoi devine plictisitor; religia nu tinde să dovedească ceea ce este neevident, caz în care este arbitrară De aceea, știința și religia au nevoie una de cealaltă, astfel încât curajul revelațiilor să corespundă forței dovezilor, astfel încât improbabilitatea tezei să se coreleze cu fiabilitatea argumentelor în construirea celor mai interesante, mai semnificative judecăți și povești Atunci "credința care caută înțelegerea" (Anselm din Canterbury) va găsi o mișcare contrară în mintea inspirată de credință Este posibil ca relația dintre știință și religie în cadrul narațiunii integrale să fie determinată de aceeași proporție de interesant: religia va vorbi despre incredibil sau improbabil, în timp ce știința va implica cel mai convingător sistem de dovezi în fundamentarea celei mai uluitoare teze și faceți-l cât mai fiabil posibil Știința va determina numărătorul, iar religia numitorul acestei "fracții"; și cu cât valoarea numărătorului (fiabilitatea) este mai mare și valoarea numitorului (probabilitatea) mai mică, cu atât narațiunea va fi mai interesantă, mai puternică din punct de vedere creativ, mai semnificativă intelectual Pe vremuri, religia era privită ca un tărâm al miracolelor și al fanteziei, al conjecturilor și al "nebuniei" colective, iar știința ca singura dovadă exactă și concludentă a lumii Dar pe măsură ce știința însăși devine din ce în ce mai fantastică și privește dincolo de materie, în acele domenii care până de curând erau considerate fictive și/sau pur intuitive, opoziția sa tradițională față de religie dispare Fiecare pas îndrăzneț al științei ne convinge de asta, parafrazam Postfaţă Ca să-l citez pe Hegel, realitatea este miraculoasă, iar miraculosul este real Minunata este gena invizibila, "pralogos"-ul tuturor vietuitoarelor Particule elementare minunate, care acționează și ca unde Găurile negre sunt minunate - și cele albe, care nu au fost încă descoperite Timp minunat, care, se dovedește, poate fi reversibil Minunata este aparitia universului din nimic Minunat este vidul care generează energia particulelor virtuale Este minunat că din interacțiunea observatorului și obiectului iau naștere în fiecare moment lumi paralele, ramificate, iar Universul nostru este doar una dintre ele (multe-lumi ale lui H Everett) Este minunat că poți crea clone și hibrizi de diferite ființe vii Minunate sunt lumile virtuale, care, prin prisma autenticitatii lor senzuale, se apropie din ce in ce mai mult de cele reale Minunate sunt computerele create de oameni, dar capabile să producă informații care depășesc capacitatea creierului uman Minunat este World Wide Web, care ne transmite instantaneu gândurile și imaginile la orice distanță Știința modernă descoperă lumi care sunt la fel de minunate precum cele mai sălbatice fantezii mitologice ale anticilor Suntem din ce în ce mai convinși că religia și știința sunt chemate împreună pentru a crea cea mai interesantă, informativă și transformatoare narațiune despre toate aspectele universului, inclusiv viața spirituală, universurile posibile, viața de după moarte etc În această "aventură a minții", religia și știința se însoțesc una pe cealaltă: religia prezintă cele mai îndrăznețe intuiții, presupuneri, revelații, în timp ce știința lucrează cu minuțiozitate la căutarea dovezilor și dovezilor lor pentru a face incredibilul evident, astfel încât cele neîmplinite să devină realitate, astfel încât lumea cealaltă ar deveni vizibil și tangibil Aceasta nu înseamnă că religia prezintă o teză și știința caută doar un argument; poate exista un feedback între ei, atunci când descoperirile științei afectează viața spirituală a oamenilor, le transformă conștiința și subconștiința, extind orizonturile gândirii teologice Astfel, teologia lui Teilhard de Chardin a absorbit atât de profund teoria evoluției și doctrina geosferei și noosferei, încât este greu de stabilit dacă avem de-a face cu o cosmologie evoluționistă hristocentrică sau cu o escatologie creștină cosmocentrică: ele sunt interdependente și inseparabile În același mod, puternicul principiu antropic din fizică, potrivit căruia observatorii sunt necesari universului pentru ca acesta să apară, este o sinteză de necompunet a studiului științific al constantelor fizice și a ideii antropomorfe și chiar teomorfe că Conștiința este o condiție necesară pentru apariția universului În cele din urmă, rivalitatea dintre știință și religie are loc doar pentru că ele pretind a fi incluzive Al cărui univers este mai măreț, conține mai multe dimensiuni, conține mai multe secrete - Postfaţă și în același timp cheile acestor mistere: universul unui om de știință sau al unui credincios? Acest lucru poate fi argumentat Dar însăși strădania ambelor narațiuni spre cea mai mare completitudine ar trebui să le îndrepte și una spre alta, spre o narațiune integrală, pentru că numai așa, împreună, pot îmbrățișa întregul univers în corelarea secretelor și cheilor, ghicitorilor și indiciilor sale , miracole și dovezi În interiorul științei și religiei, în izolarea lor, există un dor unul pentru celălalt În concluzie, aș dori să mă refer la Carl Sagan, eminentul om de știință, astronom și popularizator al științei, la cartea sa Pale Blue Dot El crede că religia pierde mult prin neasimilarea realizărilor științei moderne: "Cum se face că în niciuna dintre religiile populare, adepții ei, uitându-se mai atent la știință, nu au observat: "Așa că totul se dovedește a fi mult mai bun decât am crezut! Universul este mult mai mare decât pretindeau profeții noștri - mai mare, mai elegant, mai complex ? În schimb, mormăie: "Nu, nu, nu! Chiar dacă zeul meu este mic, chiar așa mi se potrivește " O religie, veche sau nouă, care glorifică măreția universului descoperită de știința modernă, ar stârni admirație și reverență la care cultele tradiționale nu au visat niciodată Totul aici este adevărat, sunt gata să mă abonez la fiecare cuvânt Dar de ce este "nu, nu, nu!" distribuite pe cealaltă parte? De ce s-a considerat Carl Sagan un necredincios? De ce "noii atei" își aruncă "nu" categoric oricărei, celei mai rafinate, maiestuoase, non-dogmatice religie? De ce toți acești atei din știință repetă: "Lasă-mi lumea să fie doar materială, așa îmi convine"? De ce nu vor să admită că, alături de materia observată, există și lumea subiectului: iubirea, mila, conștiința, remuşcarea, disperarea, speranţa, care nu pot fi observate în mod adecvat din afară, ci doar trăite din interior? De ce își limitează astfel lumea acești oameni de știință, depășind chiar și credinciosul naiv în aceasta, care recunoaște totuși că există alte lumi, există minuni, există iubirea și mila lui Dumnezeu fără margini? De ce își îngustează orizontul la evoluția darwiniană și la gena egoistă ca cauze ale tuturor acelor aspirații, exploatări, descoperiri care fac din om o ființă atât de uimitoare, fantastică, creativă, sacrificială? De ce își îndreaptă ei întrebarea "de ce" doar către credincioși și nu către ei înșiși? Ce îi împiedică pe ei, oamenii de știință și popularizatorii științei, să privească mai atent religia și să observe că știința pierde mult refuzând să interacționeze cu ea? Karl Sagan Punct albastru pal: o viziune asupra viitorului uman în spațiu New York: Aleatoriu Casa, , p Postfaţă Voi parafraza fragmentul Carl Sagan de mai sus: Deci totul se dovedește a fi mult mai bine decât am crezut! Universul este mult mai mare, mai divers, mai minunat decât au susținut profesorii noștri pozitiviști, care au recunoscut doar materia care ne-a fost dată în senzații Acest Univers, creat de Creatorul Suprem, care se poate adresa mie personal și, în același timp, poate crea o multitudine de lumi, care știe totul despre mine și mă iubește, care poate face totul, dar nu vrea să-mi constrângă libertatea, cine s-a stabilit eu în această lume, dar deschis am o cale către alte lumi - acest Univers este mult mai măreț, mai elegant, mai complex decât și-a imaginat un chimist sau un biolog ateu, care permit existența doar a unei mici părți dintr-o diversitate fabuloasă univers Lăsați credincioșii și adversarii lor științifici să se înțeleagă cu aceste întrebări nu numai pe alții, ci și pe ei înșiși: al cui univers este mai mare și cum să descopere CEL MAI MARE Univers prin eforturi COMUNE? Religie + ateism = credință plus Desigur, posibila integrare a științei și religiei nu înseamnă că religia se va baza doar pe știință, își va consulta baza de dovezi și își va pierde propriile surse de credință și inspirație În cele din urmă, credința rămâne credință doar atunci când își pierde garanțiile raționale și instituționale ferme și intră într-o zonă de risc nelimitat și creativitate liberă Oricât de paradoxal ar părea, dar este ateismul, unul dintre descendenții științei, cel care poate contribui la autopurificarea spirituală a religiei și la o "coborare tot mai profundă a minții în inimă" (folosind binecunoscuta formulă mistică de isihasm) Ateismul este negarea religiei, care este parțial necesară religiei însăși pentru a depăși aroganța fariseică în sine, pentru a abandona pretențiile clericale la puterea lumească și pentru a se concentra pe faptele interioare, pe faptele de credință și reînnoirea vieții De aici atitudinea critică față de "religie", spre deosebire de credință, chiar și din partea unor teologi, precum Karl Barth: " Religia uită că are dreptul să existe doar atunci când se respinge constant În schimb, se bucură de existența ei și se consideră de neînlocuit Kagi Barth Cuvântul lui Dumnezeu și Cuvântul omului În: Marile cărți ale lumii occidentale Mortimer J Adler, Ed in sef voi , Filosofie și religie: selecții din secolul al XX-lea Chicago al : Encyclopaedia Britannica, Inc , Universitatea din Chicago, , p Postfaţă O astfel de religie mulțumită de sine, căutându-și triumful în lume, este contrară esenței credinței, care întotdeauna "nu este din această lume" Miguel de Unamuno are o poveste despre un preot care a fost infinit devotat slujirii sale și a câștigat dragostea enoriașilor În cursul acțiunii, se dovedește că nu crede în Dumnezeu și face ritualuri doar din dragoste față de aproapele, suferind din cauza despărțirii sale El se consideră sincer un ateu sub masca evlavie Dar, după cum arată însuși titlul poveștii "Sfântul Manuel cel Bun, Mucenic", pentru scriitor adevărul este că în spatele ateismului lui Don Manuel se află adevărata sfințenie și pregătirea pentru martiriu în numele altora și, prin urmare, în numele lui Dumnezeu Așa are loc dubla dezmințire a iluziilor conștiinței: Don Manuel își dezvăluie iluzia credinței, înțelegându-și neîncrederea cu groază și, în același timp, scriitorul dezvăluie această iluzie a neîncrederii, dezvăluind în spatele ei realitatea inconștientă a credinţă Acesta nu este doar un dispozitiv literar, ci o mișcare istorică a religiozității europene, care își pierde tot mai mult dominația în conștiință pentru a o recâștiga în adâncul inconștientului Teza acestui proces a fost religiozitatea Evului Mediu, care a pătruns în întreaga conștiință a societății europene În Renaștere, sub acest înveliș al civilizației creștine, crește un strat de non-religiozitate, care până în secolul al XVIII-lea iese, definește ideologia iluminismului francez și se fixează în cele din urmă în gândirea secolului al XIX-lea ca ateismul conştient al lui Feuerbach-Marx-Nietzsche Timp de aproximativ un secol, de la Esența creștinismului de Feuerbach ( ) la Viitorul unei iluzii de Freud ( ), a durat o "reevaluare a tuturor valorilor", astfel încât Trinitatea Divină a fost regândită ca o reflectare a familiei pământești (Feuerbach) și Dumnezeu - ca proiecție adultă a dependenței unui copil de un tată atotputernic (Freud) Așa a apărut antiteza: conștiința religioasă face loc conștiinței ireligioase sau antireligioase Dar mișcarea religiozității europene nu s-a încheiat aici și, treptat, este din ce în ce mai percepută ca un subtext secret al secularismului și ateismului Dacă în secolul al XIX-lea era obișnuit să se caute originile socio-istorice și bio-psihologice ale originii religiei, apoi până la sfârșitul secolului al XX-lea dispoziția se schimbă: religiosul se dovedește a fi inconștientul din care provin multe mișcări ireligioase sau antireligioase, inclusiv liberalismul, naționalismul, fascismul, dezvoltarea științei și tehnologiei, explorarea spațiului etc Anticreștinismul lui Nietzsche este reinterpretat astfel calea crucii lui Hristos, autocrucificarea în numele Supraomului, farsă complexul jucat al omului-Dumnezeu spre deosebire de fariseismul bisericesc În doctrina comunistă Postfaţă Marx și în mișcarea revoluționară a proletariatului, care părea a fi cel mai pur exemplu de ateism militant, apar clar motive mesianice și eshatologice După cum a remarcat Georgy Florovsky, "În mișcările religioase, ei încearcă să-și descopere baza socială Dar nu erau, dimpotrivă, mișcările socialiste conduse de un instinct religios, doar un orb?!" Chiar și nașterea secularismului și a capitalismului este acum dedusă din dezvoltarea protestantismului (începând cu Etica protestantă și "Spiritul" capitalismului, de Max Weber, ) Potrivit gânditorului protestant D Bonhoeffer, secularizarea se dovedește a fi un cifr al unei noi maturități religioase a unei persoane căreia i se încredințează acte independente de creativitate după chipul și asemănarea lui Dumnezeu " Nu ar trebui să înfrumusețăm lipsa de Dumnezeu a lumii, ci să o prezentăm într-o lumină nouă Acum că lumea a ajuns la majoritate, ea este mai lipsită de Dumnezeu și, poate tocmai din acest motiv, mai aproape de Dumnezeu decât oricând" Aceasta înseamnă că independența crescândă a omului față de Dumnezeu, epuizarea credinței sale "de copilărie" într-un Administrator atotputernic, întărește în om însuși chipul și asemănarea lui Dumnezeu ca sursă de autosuficiență matură în lume Doar atunci când un copil încetează să "asculte" de adulți, el însuși dobândește maturitatea - la fel și umanitatea secolului XX a încetat să mai aibă nevoie de "lumea cealaltă", a intrat în epoca matură a "creștinismului fără religie" sau "credinței fără Dumnezeu" Această temă a creștinismului nereligios culminează cu teologia "moartea lui Dumnezeu" a lui Thomas Altitzer În cele din urmă, Slavoj Zizek pune un semn de egalitate aproape grotesc între creștinism, presupus că abolirea Dumnezeului de altă lume, și ateismul militant, susținând că nucleul rebel al creștinismului "este disponibil EXCLUSIV pentru abordarea materialistă - și invers: pentru a deveni un adevărat dialectic materialist, trebuie să treci prin experiența creștină", adică experiența completă a părăsirii lui Dumnezeu, experiența Golgotei "Aceasta este isprava eroică pe care creștinismul trebuie să o îndeplinească: pentru a-și salva comoara, trebuie să se sacrifice, la fel ca și Hristos, care a trebuit să moară pentru ca creștinismul să apară" Florovsky G Căile teologiei ruse ( ) a -a ed Paris: YMCA-PRESS, , p Dietrich Bonhoeffer Prizonier pentru Dumnezeu New York: Macmillan, , p Zizek S Păpușă și pitic Creștinismul între erezie și răzvrătire M : Europa, S Ibid pp - Postfaţă În practică, aceasta ar însemna autoeliminarea creștinismului ca instituție religioasă, autodizolvarea bisericii cu clerul și turma ei și secularizarea completă a creștinismului, ceea ce ar duce simultan la creștinarea completă a lumii Oricât de sarcastic această idee, care provine de la chiliaștii medievali și este populară printre căutătorii ruși de Dumnezeu din Epoca de Argint, merită o evaluare sarcastică, ea indică din nou perspectiva viitoarei ere a dezvoltării spirituale a omenirii - nu mai post-creștin și nu post-ateist, deoarece chiar antiteza dintre religie și ateism (sau secularism) își epuizează sensul real și apare ca un semn al arhaismului Una dintre desemnările posibile pentru această epocă următoare este "proto-mesianistic", dacă se urmărește gândul lui Jacques Derrida că mesianismul diferă de mesianism, cu toată fragilitatea și misterul acestei diferențe Mesianismul, inerent tuturor religiilor de rădăcină avraamică, este așteptarea lui Mesia și pregătirea constantă pentru venirea Sa " Vegheați, că nu știți ziua și ceasul în care va veni Fiul Omului" (Matei : ) Mesianismul este o ignoranță mai largă: nu numai a zilei și a orei, ci și a posibilității însăși a venirii lui Mesia Aceasta este o așteptare fără certitudinea că se va împlini; este condiția generală a tuturor celorlalte așteptări: bunătate, dreptate, perfecțiune O astfel de "supra așteptare" prin deschiderea ei reface lumea și în același timp nu promite să se împlinească, ci doar admite această posibilitate, fără a prejudeca sau impune realizarea ei Mesianismul nu implică apariția unui Mesia adevărat, ci înzestrează în mod deliberat orice viitor "pretendint" cu proprietățile unui fals mesia, adică rămâne un orizont evaziv, pe linia căruia nu avem voie să pășim Mesianismul exclude toate garanțiile sub forma unui "orizont antropo-teologic intimidant de prezență" ; este mai degrabă un orizont de absență, golindu-se din nou după următoarea prăbușire a așteptărilor mesianice și păstrând în același timp o structură deschisă de așteptare, similară la structura ospitalităţii Ospitalitatea absolută nu știe dinainte ce fel de oaspete va apărea în prag, dacă va fi puternic sau slab, bun sau rău, femeie sau bărbat, bătrân sau copil Deci mesianismul este mesianismul ridicat la absolut și la în același timp redusă la minimum, este așteptare, deschisă oricăror surprize, inclusiv neapariția lui Mesia Aceasta este credința în sursa sa originală, condiția oricărui Derrida Jacques Credință și cunoaștere: cele două surse ale "religiei" doar la limitele rațiunii // Derrida J , Vattimo G Religion Cornwall, , p Postfaţă o altă credință, pre-credința tuturor credințelor Aceasta este o credință care îmbină un maxim și un minim, conform învățăturilor lui Nicolae din Cusa despre coincidența maximului absolut și minimului absolut, sau conform pildei evanghelice despre coincidența Împărăției Cerurilor cu un grăunte de muștar Același Godot pe care îl așteaptă în zadar și nu ajunge niciodată eroii dramei lui Becket a absurdului, el este adevăratul Dumnezeu (Dumnezeu Oh!), așa cum este definit în raport cu maximul sau minimul credinței Această eră viitoare este mai bine definită în termeni de "proto-", "pre-", decât în termeni de "post-", "după-", deoarece mesianismul în sine este un început, deschis posibilității oricărei continuare și completări, și deci, în principiu, neterminat Proto-mesianismul Este potrivit să-l trăim tocmai ca început, adică ca prag al erei pre-credințelor Acum este greu de prezis care va fi această eră a credinței, rămânând fără nicio garanție și realizându-se astfel Un lucru este evident: acea necredință, în care, ca și Unamunovsky Don Manuel, în secolul XX Civilizația occidentală și-a recunoscut, pentru secolul XXI s-a dovedit brusc a fi o formă de credință ascunsă, pentru care încă nu a fost creată o nouă (a)teologie Anexa I Corespondență cu Thomas Altitzer despre ateism SI POSTATEISMUL Thomas Altizer (sau Oltheizer, Thomas Altizer, n ) este unul dintre cei mai mari gânditori (post)religiosi americani și creatori ai teologiei "moartei lui Dumnezeu" A devenit celebru pentru cartea sa Evanghelia ateismului creștin ( ) În același an, el și William Hamilton au scris Teologia radicală și moartea lui Dumnezeu "Dumnezeu a murit" al lui Nietzsche este luat ca punct de plecare Dar aceasta înseamnă că Dumnezeu încetează să mai fie o ființă de altă lume și se întrupează pe deplin în lume, așa cum a fost întrupat în Isus Hristos De aici și tema Dumnezeului răzvrătit și suferind - suferința împreună cu cei asupriți și răzvrătiți împreună cu cei recalcitrați, precum și tema Apocalipsei, importantă pentru Altitzer, adică sfârșitul universului și venirea unui pământ nou și un cer nou Dacă Dumnezeu intră în procesul istoric și încetează să mai fie transcendent, atunci procesul istoric însuși devine apocaliptic, vine sfârșitul istoriei "Dumnezeul care acționează în lume și în istorie este un Dumnezeu care se renunță la sine, distrugând treptat și hotărât propria sa Întregitate originară Dumnezeu este acea Întregire care "cade" sau "cade", mișcându-se și mai complet în opoziție cu identitatea sa originară Dumnezeu sau divinitatea se manifestă în Hristos, trecând printr-o schimbare completă în forma sa originară Astfel, transcendența devine imanență, iar Duhul se face trup Creștinul propovăduiește un Dumnezeu care, printr-un act de completă lepădare de sine, s-a oferit ca jertfă în Hristos" De aici interesul deosebit al lui Alitzer pentru Rusia, pentru revoluție și socialism ca experiență a răsturnării ierarhiei cerești și pământești, experiența vieții fără Dumnezeu Tema lui Alticer despre un Dumnezeu mort rezonează profund Thomas JJ Altizer Evanghelia ateismului creștin Philadelphia: Westminster, , pp - , Anexa I cu ateism, dar nu materialist primitiv, ci regândit teologic, ca ultimă etapă a intrării lui Dumnezeu în lume, începută prin întruparea lui Iisus Hristos Omul-Dumnezeu s-a născut și a murit pentru ca noi să devenim zei, să ne îndumnezeim pe noi înșine - acesta este un fir de gândire feuerbachian, ateism, dar "creștin", cu un fundal teologic În consecință, mișcările postateiste din Rusia atrag atenția lui Alitzer, deoarece, pe de o parte, ele se nasc pe baza ateismului însuși, ca să spunem așa, co-inerent și imanent acestuia; pe de altă parte, o depășesc din interior, dezvăluie perspectiva creștină ulterioară Acest subiect a servit ca o condiție prealabilă pentru corespondența noastră cu Alitzer, mai ales din anii a fost profesor asistent de religie la Universitatea Emory (Atlanta), unde predau de la începutul anilor Anii au fost punctul culminant pentru Altitzer și ideile sale: în , în săptămâna Paștelui, a devenit chiar eroul revistei Times, care, totuși, nu prezenta portretul său, ci principala întrebare a revistei Times cea mai recentă teologie - cu litere roșii aldine pe fundal negru: "Dumnezeu este mort?" Ideile lui Alitzer au provocat controverse acerbe și chiar amenințări cu moartea din partea Americii religioase conservatoare În , Altitzer a venit la Emory cu un reportaj, ne-am întâlnit atât în public, cât și în casa prietenilor, dar principala comunicare s-a petrecut în continuare prin scrisori Ele ne arată ce ne unește și ce ne desparte Pentru Altitzer, "moartea lui Dumnezeu" este punctul central și, de fapt, exhaustiv al doctrinei sale, în timp ce pentru mine "moartea lui Dumnezeu", precum moartea lui Isus pe cruce, este doar un prolog la înviere, la "învierea" lui Dumnezeu deja dincolo de hotarele Bisericii tradiţii şi credinţe istorice Postateismul este un ansamblu de mișcări spirituale pentru care experiența prăbușirii religiilor tradiționale, experiența tăgăduirii lor ateiste nu a trecut fără urmă Postateismul este rezultatul unui dublu prăbușire: atât ateismul, cât și acele tradiții religioase care au fost zdrobite de ateism Desigur, aceste tradiții religioase sunt vii și renasc, uneori într-o formă foarte dogmatică și fundamentalistă; iar ateismul nu va muri, alimentat fie de noile realizări ale științei, fie de protestul public împotriva dominației clericalismului Prin urmare, postateismul provoacă critici din ambele părți - atât tradiționaliștii religioși, cât și dogmaticii atei Suntem uniți cu Alitzer prin faptul că suntem înrădăcinați tocmai în acest sol problematic, care este în egală măsură străin atât pentru credincioșii adevărați (în conformitate cu spiritul și dogmele credințelor lor), cât și pentru necredincioșii încrezători (în tradițiile ateismului, agnosticismului, iluminării științifice) , libera gândire etc ) Dar Altitzer insistă Anexa I asupra imanenței deplină a lui Dumnezeu în lume (nimic de altă lume, nicio rămășiță transcendentală) și asupra naturii apocaliptice complete a realității moderne Cred că punctul culminant al morții următoare a lui Dumnezeu a trecut, răstignit în secolul XX este înviat în , și asistăm la consecințele istorice ale acestei învieri, când știința și tehnologia cele mai avansate confirmă intuițiile religioase că lumea noastră are un început în timp, că există alte lumi, că la început a existat Cuvântul (cod, informație), că putem crea programe din ce în ce mai inteligente și autogestionate și realitate din ce în ce mai vie, ceea ce înseamnă că noi înșine, cu un grad mare de probabilitate, suntem creații ale unei minți superioare nouă Și însăși epuizarea ateismului de masă și nașterea unor noi mișcări spirituale postateiste mărturisesc faptul că în "istoria lui Dumnezeu" nu există moarte finală, există moartea ca sacrificiu răscumpărător care duce la o viață nouă pentru atât Jertfa însuși, cât și cei răscumpărați de El, la viață în alte trupuri, mai subtile, imateriale, pătrunse de Logosul spiritual și tehnic Altitzer consideră punctul meu de vedere a fi prea compromis, deoarece Dumnezeu, se dovedește, nu a murit încă complet și în cele din urmă, adică istoria transcendenței începe din nou și întreaga civilizație se mișcă din nou "în direcția lui Dumnezeu" Altitzer nu este un gânditor de sisteme; cărțile sale - și scrisorile din această selecție - sunt mai degrabă ca manifeste romantice și predici pasionate, non-canonice, cu propoziții lungi de jumătate de pagină, repetări retorice și exclamații contraindicate în discursul academic Nu e de mirare că conduce genealogia viziunii și stilului său asupra lumii de la W Blake și F Nietzsche Și deși stilul său pare uneori exagerat de expresiv și chiar patetic, în spatele lui poate fi urmărită o configurație foarte clară a gândirii: toată transcendența a dispărut, nici măcar umbra ei nu rămâne, ceea ce înseamnă că au venit ultimele vremuri, iar Rusia, rusul revoluția, socialismul și ateismul sunt unul dintre cele mai importante semne ale acestei "apocalipse a timpului nostru" Deși Altitzer îl apreciază pe Berdyaev ca gânditor apocaliptic și chiar a fost influențat de el, el s-a putut baza mult de la regretatul Rozanov (care este mult mai puțin tradus în engleză decât Berdyaev) Unul dintre punctele centrale ale corespondenței noastre este o lectură alticeriană a cărții mele The New Sectarianism, publicată în limba engleză în SUA sub titlul Voices of Those Crying in the New Desert Din arhivele Institutului de Ateism din Moscova (Philadelphia, ) într-o traducere strălucită de Eva Adler Cartea descrie mentalitatea post-ateistă din Rusia în anii - , începuturile noilor mișcări teologice și filozofice Altitzer simte ceva propriu în această carte - și în același timp Anexa I al altcuiva El prețuiește "imanentul" din aceste mentalități, care nu provin din tradițiile religioase, ci din realitatea socială, națională, literară și cotidiană și pretind că sacralizează chiar și păcatul ("păcătoși"), necredința ("Afeyans") și golul (" sfinți scobitori", sau, în traducere, "stepe") Dar când vede în toate acestea nu fulgerările lui Blake ale apocalipsei, ci teologia comică a neopăgânismului, el pierde contactul cu cartea și simte disconfort, ca și când în locul dragului ateism creștin, fie păgânismul precreștin este fiind reînviat, sau se naște o nouă religie post-ateistă Toate acestea "pentru" și "împotrivă" sunt citite în scrisorile sale, unde încearcă să înțeleagă și să reproducă logica unor voci noi care strigă după credință în deșertul ateismului Cea mai mare parte a corespondenței a căzut în februarie-aprilie Iată trei scrisori de la Altizer către mine și două dintre ale mele către el februarie Dragă Misha, Lasă-mă să spun cât de mult îți admir mintea și vocea Este o voce care plânge în pustie, sau mai degrabă o voce destinată să aibă un efect profund? Dar permiteți-mi să vă scutesc și de iluzia evidentă Dacă reprezint în vreun sens centrul, atunci doar un cerc restrâns de teologi radicali, în orice altceva sunt necunoscut și neinfluențat Deși lucrurile erau altfel în urmă cu o jumătate de secol, a trecut mult timp, cel puțin pentru America, unde aproape totul dispare rapid Da, tu și cu mine avem o chemare foarte singuratică - și una cu adevărat paradoxală, întrucât fiecare dintre noi cunoaște absența totală și prezența totală a lui Dumnezeu, prezența totală care este prezentă sub forma unei absențe totale De fapt, din punct de vedere teologic, suntem foarte apropiați, dar în același timp foarte departe, iar acest lucru, după părerea mea, se explică prin fundația voastră profund rusă și chiar ortodoxă, care, recunosc sincer, trezește în mine un interes real, fie doar pentru că este atât de necesar astăzi Și mai puternic ca niciodată, pentru că prăbușirea Rusiei sovietice deschide nu doar o nouă Rusie, ci o nouă lume Această dezintegrare are consecințe profund negative și pentru că America a devenit o putere mult mai imperialistă și demonică Demonismul acestei noi puteri sporite este inevitabil, pentru că, așa cum credea Lordul Acton, puterea absolută corupe absolut Cred că lumea are acum mai mult ca niciodată nevoie de spiritul rusesc și, exprimându-l, tu, prin urmare, în mod convingător și complet Anexa I puterea de a-ți îndeplini chemarea Avem nevoie nu doar de imaginația rusă, care a fost recunoscută de mult timp, ci și mai acut - de viziunea teologică sau spirituală rusă asupra lumii Evident, nicio biserică sau organizație bisericească nu este capabilă să facă ceea ce ar trebui făcut de indivizi și chiar de indivizi, și cred că acesta este singurul lucru pe care l-aș putea învăța, pentru că întotdeauna am fost profund singur pe calea mea teologică Adevărat, ești membru al unei corporații universitare, ceea ce eu nu sunt, dar, spre deosebire de tine, lucrez în țara natală și în limba mea Și deși existența tragică nu exclude transcendența, ea exclude orice transcendență absolută și "non-kenotică" și ajung la concluzia că Rusia adâncă și America adâncă sunt cu adevărat una aici Permiteți-mi să afirm de la început că am o problemă serioasă în a înțelege munca dumneavoastră, și anume categoria "noul medieval" În primul rând, eram confuz pentru că obișnuiam să cred că istoria și cultura rusă nu cunoșteau naiv tot ceea ce în Occident se numește Evul Mediu sau "Evul Mediu"; așa că mă întreb ce ar putea însemna "noul Ev Mediu" în context rusesc Indică acest lucru la reînnoirea Rusiei sacre și premoderne într-o eră a ateismului, când Dumnezeu a murit în sfârșit? Și asta înseamnă că numai în această lume cu adevărat atee se poate găsi spiritualitatea rusă profund kenotică? În acest context, putem înțelege arta teomorfă, care de-materializează imaginea lui Dumnezeu Această decuplare desființează fundamentul absolut transcendent al artei însăși și astfel neagă tot ceea ce știam cândva ca Biserică și Rai Înseamnă aceasta că în acest fel se întruchipează spiritul rus modern? Retoric, nu-mi place ideea ta despre o religie săracă ("minimă") Nu poate fi nimic minim într-o astfel de întruchipare, decât dacă este minimă în raport cu fiecare identitate stabilită de artă și religie Într-adevăr, înțelegerea ta despre angelism poate fi interpretată în multe feluri, dar nu ca o expresie a unei religii minimale Este mult mai probabil ca aceasta să fie religia supremă Și chiar dacă admitem că Îngerul de astăzi s-a transformat într-un rătăcitor complet și îngerizarea este o manifestare a dezumanizării, este totuși un proces absolut Vezi "kenoza" în Glosarul de termeni Anexa I Totuși, nu pot fi de acord cu ceea ce spui despre spiritualitatea postmodernă ca neopăgânism generat de moartea lui Dumnezeu Este extrem de periculos să vorbim mesianic într-un astfel de context, așa cum demonstrează istoria Germaniei naziste și a Rusiei staliniste, precum și a Chinei maoiste Împărtășesc părerea ta despre angelism ca întruchipare a completă lipsă de temei a lumii Dar principalul este că explorezi spiritualitatea post-atee și post-modernă, a cărei autenticitate este extrem de important de înțeles Ați făcut asta mai bine și mai decisiv decât orice cercetător pe care îl cunosc Sunt intrigat că Berdyaev este atât de important pentru munca ta Odată ce am intrat și eu sub influența lui puternică, în biblioteca mea erau multe dintre cărțile lui, dar, vai, au ars în timpul unui incendiu (pe care l-am descris în capitolul final inedit al memoriilor mele - atașat) Dar până la urmă, a trebuit să-i spun nu lui Berdiaev, ceea ce, după părerea mea, va trebui să faci cândva, pentru că el, de fapt, este încă un gânditor neo-ortodox Din câte știu, același lucru se poate spune despre cei mai mari gânditori ortodocși contemporani Există un pericol grav aici: gândirea teologică ortodoxă, dacă se bazează pe deplin, poate împiedica propriul proiect, la fel cum a împiedicat dezvoltarea teologiei ortodoxe însăși Lăsați DG Leahy - atât un gânditor profund revoluționar, cât și profund catolic - să vă fie un exemplu în acest sens: teologia catolică modernă nu îl influențează în niciun fel El împărtășește, de asemenea, opinia conform căreia Învierea este posibilă numai ca o consecință a morții lui Dumnezeu În asta, teologia ortodoxă, din câte știu eu, nu te poate sprijini, trebuie să mergi singur pe drumul tău Simt că v-ați îmbarcat pe o cale cu adevărat rusă aici, iar poezia rusă modernă este dovada acestui lucru Ne-a explicat cineva cum să înțelegem teologic această poezie? Am eseu de o sută de pagini (acum pierdut) despre spiritualitatea rusă contemporană; în ea, printre altele, am oferit propria mea interpretare a poeților ruși contemporani; acesta este într-adevăr un subiect bogat din punct de vedere teologic Există un alt punct fundamental în care, cred, Rusia adâncă și America adâncă coincid Acesta este nihilismul și, mai ales, nihilismul teologic Recunosc că există studii serioase despre nihilismul rusesc, dar nu știu nimic despre nihilismul american, deși acest subiect apare în multe dintre studiile noastre profunde despre poezia americană Am scris recent un articol despre nihilismul americanului Anexa I politica, ti-am trimis-o? Desigur, se poate presupune că spiritualitatea pe care o interpretezi ca spiritualitate postmodernă este spiritualitate nihilistă Cel puțin așa putem înțelege spiritualitatea rusă prin Dostoievski; în orice caz, acesta este punctul de vedere care predomină în Occident În același mod, spiritualitatea rusă poate percepe Occidentul ca o lume ateă și nihilistă Desigur, înțeleg nihilismul ca o consecință necesară și inevitabilă a morții lui Dumnezeu Dostoievski a fost primul care a înțeles profund acest lucru, iar Uniunea Sovietică a fost prima care a întruchipat-o Atunci ateismul și nihilismul s-au contopit pentru prima dată până la imposibilitatea de a distinge Ești prea tânăr și cu greu îți amintești cum lumea occidentală a fost fascinată, dacă nu "hipnotizată" de ceea ce se întâmpla în Uniunea Sovietică, o lume complet nouă , unde s-a realizat coincidența contrariilor Paradisului și Ada (coincidentia oppositorum) Îmi amintesc bine de intelectualii americani și de alți occidentali care au cedat hipnozei sovietice în anii și , deși nu erau foarte celebri, îmi amintesc totul Deși nu m-am înscris niciodată în partid, mă consideram comunist și nu l-am ascuns nici măcar familiei mele Astăzi nu ezităm să recunoaștem comunismul ca o formă de nihilism, iar acest sentiment nu m-a părăsit când eram comunist, pentru că comunismul pentru mine a însemnat subminarea absolută a tuturor și a tuturor Numai în acest fel putea el să facă raiul posibil în mod realist - un paradis inseparabil de apocalipsa însăși Într-adevăr, devenind un teolog apocaliptic, și poate primul pur apocaliptic, am devenit inevitabil un teolog nihilist, iar acest lucru a fost posibil doar de Blake și Nietzsche Ești, de asemenea, un gânditor apocaliptic și un vizionar și cred că în acest moment suntem cel mai aproape unul de celălalt Este adevărat că Berdiaev ne-a oferit o teologie parțial apocaliptică, dar doar parțial O teologie cu adevărat apocaliptică nu poate fi decât o teologie revoluționară și cred că amândoi suntem angajați în realizarea acestui scop Cu recunoștință, Tom februarie Dragă Tom, Vă sunt extrem de recunoscător pentru scrisoare, care încă continuă să rezoneze cu mine În tot acest timp am vorbit cu tine în mintea mea Sunt de acord că prăbușirea Uniunii Sovietice a avut un impact negativ asupra Statelor Unite Aceasta este ironia multor istorice Anexa I bătălii: învingătorul preia cele mai rele trăsături ale învinsului Ceva asemănător s-a întâmplat cu Uniunea Sovietică după victoria asupra Germaniei naziste: s-a infectat cu antisemitism din ea Gândul tău îmi este drag: lumea are acum nevoie de spiritul rus mai mult ca niciodată, în parte pentru că Rusia a trăit o apocalipsă istorică și știe să supraviețuiască și să trăiască după ea Desigur, de aici nu rezultă că gânditorul are dreptul de a vorbi în numele Rusiei sau în numele Ortodoxiei Sunt pe deplin de acord cu tine despre singurătatea gânditorului Însăși expresia "gânditor ortodox" îmi sună mai ciudat decât "gânditor catolic" sau "gânditor protestant" Unul dintre dezavantajele sau avantajele Ortodoxiei este că nu recunoaște nicio filozofie ca fiind proprie (și chiar posibilitatea unei asemenea) și îl lasă pe gânditor pe riscul și riscul său să se dăruiască vocației sale singuratice Pentru mine, acesta este mai degrabă un semn pozitiv - o ruptură cu totalitatea care predomină în multe alte aspecte ale culturii ruse Gânditorii religioși din Rusia sunt lăsați să urmeze celebrul sfat al Sfântului Augustin, parafrazându-l astfel: "Iubește pe Dumnezeu și gândește ce vrei" Cât despre "noul Ev Mediu" Acest concept este mai semnificativ pentru Berdiaev decât pentru mine și nu are nicio legătură specială cu istoria rusă pre-petrină Cu conceptul său despre "noul Ev Mediu" (în sensul european larg al termenului), Berdyaev la începutul anilor a anticipat ceea ce mai târziu a devenit cunoscut sub numele de postmodernism și și-a asumat negarea modernității (New Age): individualismul, raționalismul, științismul, liberalismul, umanismul etc De obicei, postmodernismul este văzut și ca o negare a spiritualității, a credinței religioase, a oricărui "semnificat transcendental" Dimpotrivă, cred că negarea New Age a creat un exces spiritual, un "spațiu gol sfânt" căruia majoritatea postmoderniștilor nu i-au acordat deloc atenție În aceasta sunt de acord cu Berdiaev, care a indicat profetic "noul Ev Mediu" ca o ascensiune către o spiritualitate nouă, "post-modernă" (post-modernă) și "post-mortem" (post-mor-tem) El a privit răspândirea comunismului ca pe un fenomen clar "nou-medieval", profund religios (tocmai pentru că era antireligios) Prima jumătate a secolului XX a fost, într-adevăr, marcată de multe morți, inclusiv moartea lui Dumnezeu și moartea individului, întărirea stării fără Dumnezeu și a omului fără Dumnezeu Berdyaev a fost suficient de perceptiv pentru a percepe toate aceste tendințe nihiliste ca pe o nouă realitate spirituală Anexa I o ness care are nevoie de propria sa explicație teologică; de unde sistemul său de metafizică eshatologică Speculațiile lui Berdyaev nu depășesc această linie Pentru el, probabil, postmodernul matur, cu "împrăștierea" lui de semnificații, ar fi de neînțeles Dar știm, iar tu ai fost unul dintre primii care a demonstrat că absența lui Dumnezeu este cea mai puternică formă a prezenței Sale Epoca postmodernismului a fost bogată în forme de spiritualitate ascunsă sau chiar transformată, care poate fi numită teomorfă, deoarece păstrează "forma" prezenței lui Dumnezeu în absența Lui Cel mai evident exemplu în acest sens este poezia și artele plastice rusești din anii - mijlocul anilor , în special, acele tendințe contrastante și complementare care sunt numite "conceptualism" și "metarealism" Primul reprezintă apofaticul, al doilea, apropierea catafatică de Cel Mai Înalt; În mod ironic, însăși definiția acestor tendințe postmoderne are rădăcini adânci în teologie Angelismul este un alt exemplu de teomorfism: îngerii singuri, orfani (ca în filmul lui Wim Wenders Wings of Desire) cutreieră pământul în căutarea umanității - mesageri care și-au pierdut Mesajul Ce se va întâmpla în continuare? Moartea morții? Mintea mea istorică profundă în anii - a existat un optimism apocaliptic: sfârșitul este aproape, dar viața reală va începe după sfârșit A fost bucuria primei iubiri, prima întâlnire cu Dumnezeul viu în deșertul ateismului oficial și al indiferenței în masă Poate că fiecare epocă și fiecare epocă are propria sa apocalipsă - o repetiție a completului și finalului, care este amânată iar și iar, pentru că aparține non-timpului și, astfel, este distribuită în timpul istoric ca o repetiție Acum se pare că toți acei "post-" care s-au înmulțit în anii - : postumanismul, postistoricismul, poststructuralismul, post-creștinismul etc sunt toate în trecut Este timpul pentru început, un "proto-" omniprezent răsărind ici și colo din pământul gol Aceasta include încolțirea unei "religii sărace" care se poate dovedi a fi o proto-religie într-o eră a globalizării Proteism, sau poate pro-ism Starea civilizației noastre este proto-globală, proto-virtuală, proto-biotehnică și chiar proto-angelica (referindu-se la capacitatea oamenilor de a-și dematerializa din ce în ce mai mult existența) Timpul Genezei este după Apocalipsă, prima carte a Bibliei după ultima este minunea inversiunii pe care o reprezentați atât de puternic în scrierile voastre Pentru mine personal, sunt date cele mai dătătoare de viață și cele mai pozitive porunci ale Bibliei Anexa I în Cartea Facerii: "Fii roditor, înmulţiţi-vă şi umpleţi pământul"; " Pentru ca, după cum o persoană cheamă fiecare suflet viu, așa să fie numele ei" A da viață și a da nume sunt cele două vocații umane principale în natură și cultură După moartea morții, după înlăturarea teologică și teistă a ateismului, trebuie să ne reafirmăm angajamentul față de începutul începuturilor pentru a clarifica sensul sfârșitului, pentru a ne justifica existența după sfârșit În acest sens post-apocaliptic, am recitit Cartea lui Iov Răspunzând la plângerile lui Iov și la argumentele moralizatoare ale prietenilor săi, Dumnezeu oferă un răspuns cosmologic la întrebările etice Nu există un singur concept etic în vorbirea Lui, precum "binele", "răul", "păcatul" sau "dreptatea"; în schimb, El vorbește despre animale puternice și minuni naturale, vorbește ca un biolog și meteorolog Nu apare Dumnezeu aici ca "imoralistul" lui Nietzsche? Nu oferă El o reevaluare a tuturor acestor valori "mic-burgheze" pe care prietenii lui Iov le apără? Dumnezeu îl cheamă pe Iov, și în persoana lui pe toți urmașii lui Adam, să se întoarcă din Arborele cunoașterii binelui și răului la Arborele vieții Dumnezeu deschide ușa către teologia vieții noi, Dumnezeul viu Pentru Nietzsche, scopul vieții, puterea și demnitatea ei sunt în opoziție cu creștinismul ca moralitate a sclavilor Dar creștinii știu că jertfa și suferința măresc nemăsurat prețul vieții și intensitatea experienței Creștinismul, așa cum îl înțeleg, nu este o religie a morții sau chiar a vieții, ci a unei vieți duble, viața veșnică, a cărei putere este sporită de suferință și sacrificiu Astfel, negarea lui Nietzsche a creștinismului ca religie a morții este, la rândul său, negata în creștinism ca religie a învierii Cred că acum ne apropiem de acel moment istoric de negație a negației, care s-a realizat prin întrupare - răstignire - înviere Viața de după înviere este diferită de viața de dinainte de moarte, ea este aprofundată de experiența morții: atât moartea personală a lui Hristos pe cruce, cât și moartea istorică a creștinismului în secolul al XX-lea De aceea teologia ta a fost și rămâne atât de importantă pentru conștientizarea de sine istorică a Rusiei "Teologia morții lui Dumnezeu" este un oximoron profund, un paradox care dă un nou sens morții ca experiență constructivă și de afirmare a vieții A teologiza moartea lui Dumnezeu înseamnă a răspunde evenimentului crucificării ca o inversare, o călcare în picioare a morții Intensitatea experienței post-apocaliptice este mărturisită de cel mai mare poet rus al secolului XX Osip Mandelstam, care a scris după Revoluția Rusă din : "Apa în lut Anexa I bem în ulcioare ca vinul, iar soarele este mai plăcut în sala de mese a mănăstirii decât într-un restaurant Mere, pâine, cartofi - de acum înainte pot satisface nu numai foamea fizică, ci și spirituală Un creștin, iar acum fiecare om cultivat este creștin, nu cunoaște doar foamea fizică, ci doar hrana spirituală Pentru el, cuvântul este carne, iar pâinea simplă este distracție și mister" ("Cuvânt și cultură", ) Așa este experiența creștină a "vieții duble", după părerea mea, mai puternică și mai pătrunzătoare decât exaltarea lui Nietzsche a "vieții" biologice, spre deosebire de creștinism Desigur, trebuie să treci prin revoluție și moartea lui Dumnezeu pentru a simți pe deplin gustul acestei vieți duble, când până și pâinea simplă devine distracție și mister Această abordare vitalistă a teologiei ("teovitalism") poate fi exprimată cel mai bine prin cuvântul grecesc "palingenesis" (în slavona bisericească veche - "re-ființă"), literal "nouă ființă", care este de obicei tradus ca "renaștere" "învierea", "începutul unei noi vieți" "A fi din nou" vine din neființă; este excesul de fiinţă după epuizarea şi refacerea ei Dragă Tom, scrisoarea mea este poate prea lungă și lirică Cărțile tale mă inspiră și continui să comunic cu ele Ei contestă cu îndrăzneală "standardele" academice care, în opinia mea, împiedică creativitatea intelectuală în știința modernă Necesitatea de a oferi un "aparat științific" pentru aproape fiecare cuvânt și un argument extins pentru fiecare pas mic al gândirii îl reduce pe acesta din urmă la cea mai scurtă tranziție între două citate lungi Sintaxa ta, cu repetițiile sale ritmice, rezonează cu ceea ce prețuiesc cel mai mult în proza filozofică rusă Poți simți respirația Spiritului venind din propozițiile tale prelungite Aștept cu nerăbdare să ne întâlnim în Atlanta Mi-ar plăcea foarte mult să asist la discursul dumneavoastră în biserică Cu dragoste, Misha al tău aprilie Misha, Trebuie să-mi cer scuze pentru întârzierea îndelungată în a răspunde la Voices Crying in the New Wilderness* Dacă mărturisesc: într-un mod de neînțeles, ceva s-a blocat în mine, era un sentiment de ceva * Traducerea în engleză a cărții mele în rusă "The New Sectarianism": Mikhail Epstein Strigăte în noua zăpadă: din Dosarele Institutului de Ateism din Moscova Trans și intr de Eve Adler Philadelphia: Paul Dry Books, , p Anexa I pericol și m-a durut până la capăt Dar acum acel blocaj a dispărut și am revenit cu mare plăcere să citesc cartea Dacă acesta este un roman, atunci ar fi putut fi scris doar în Rusia, acesta este un transfer neobișnuit și cel mai impresionant pe hârtie și întruchiparea abisului de neînțeles al religiei noastre sau, mai precis, creștinismului Dar aici creștinismul este inseparabil de mentalitatea rusă și chiar sovietică Când voi termina de citit în scurt timp, o să răspund mai amănunțit, am vrut doar să știi cât de pasionat sunt de carte Volum aprilie Dragă Misha, Am terminat în sfârșit Voices Crying in the New Wilderness și mă tem că privesc această carte altfel decât tine, pentru că nu-mi vine să cred că vocea autoarei începe să sune doar în ultima secțiune Mai degrabă o aud răsturnând toată cartea Nu cred că ultima secțiune este cea mai puternică Sincer să fiu, ceea ce mă frapează cel mai mult este vocea Rusiei însăși, care ajunge la mine pe tot parcursul cărții, și aceasta nu este doar o voce profund creștină, dar rămâne așa chiar și în manifestarea ei sovietică, cel puțin așa cum se întâmplă în text De asemenea, sunt profund intrigat de faptul că Rusia, și în special Rusia Ortodoxă, se deschide către voi într-o continuitate autentică cu spiritualitatea post-ateistă, care face posibilă această spiritualitate pe care o simt pe parcursul cărții Este uimitor că acest lucru vine după ce ați afirmat inițial că scopul principal al acestei cărți este de a prezenta o "nouă summa theologica" ("suma teologiei"), exact cea care a fost creată în cadrul experimentului comunist: extrem de cuvinte îngroșate! Dacă acum un nou deșert [ateism de masă] deschide calea unei noi religii post-ateiste, pentru care cerul însuși se deschide ca o manifestare a corporalității pure, unde totul [imanent] se odihnește în sine, este acest cer cunoscut doar în Rusia ? Cred că cel mai profund secret al acestei cărți este secretul Rusiei în sine Această Rusia, luptând cu jugul tătar-mongol, a absorbit imediat sistemul administrativ al Hoardei de Aur Să ne amintim de "sfinții tăi" goli din stepă: această Rusia însăși este deja scopul tuturor, Rusia, al cărei marxism a dat lumii nirvana rusească, crescând din adâncurile naturii și ale societății Toate diferențele dispar în stepă, iar golul ei, poate, este manifestarea opusă a plinului Anexa I esti bun În perspectivă, se poate vedea că Rusia va deveni prima putere transmundană din această lume și că spiritul care plutește peste acest abis cețos va crea aici un nou cer și un nou pământ Tema coborârii în iad ridicată în carte îmi provoacă cea mai mare rezonanță După cum știți, această coborâre abia este menționată în Noul Testament, ignorată de teologia creștină, neîntruchipată în riturile creștine, și doar la un minim măsura permisă în arta creștină, ca și cum ar fi sub interdicție, deși este clar că răscumpărarea creștină fără coborârea lui Hristos în iad este imposibilă Acesta este motivul principal al viziunii lui W Blake, dar interpreții au neglijat în cea mai mare parte acest motiv, deoarece interpretarea lui necesită o restructurare radicală a gândirii teologice însăși O astfel de restructurare a fost efectuată în Voices of Those Crying in the New Desert Cel mai puternic dintre toate - în secțiunile despre coborârea în iad, care sunt precedate de gândul la ap Pavel că Hristos a devenit păcat pentru ca noi să putem deveni adevărul Aici invoci cu cea mai mare putere al Treilea Testament, care poate deveni realitate doar în ajunul Apocalipsei Potrivit lui Blake, Apocalipsa este o coborâre realizată în iad și mi se pare că s-a întâmplat din nou în Finnegans Wake Scrieți la p că coborârea în iad a fost întotdeauna o temă rusă distinctivă Cred că îți slăbești înțelegerea puterii distructive a lui Satan, susținând că el aduce distrugere sufletului Crezi că acest sacrificiu cel mai înalt și cel mai teribil a fost întotdeauna soarta Rusiei și apoi vorbești despre iadul apocaliptic unde Îl vom urma pe Hristos după răstignirea Sa pe Golgota! Căci numai cea mai înaltă încarnare a iadului apocaliptic poate face posibilă întruparea adevărată a raiului apocaliptic Atunci cum să înțelegem Anexa, care conține o serie de răspunsuri la "noul sectarism"? Toți identifică acest sectarism cu poporul rus și chiar cu socialismul, dar acesta este un socialism deosebit cu chip divin Aceasta ne conduce la o teologie rusă cu adevărat nouă, care reflectă o societate post-ateistă în care are loc nimic mai puțin decât o renaștere a păgânismului Chiar crezi că acesta este păgânism, adică îndumnezeirea lumii naturale și sociale, sau aceasta este doar părerea lui "Gustav Schneider"? Cu toate acestea, "ateismul creativ" pare să domine concluzia cărții Dacă aceasta este o pregătire pentru "Comedia ideilor", atunci există vreo continuitate între această comedie și ceea ce spui despre un cuprinzător Anexa I Totalitarismul rus care duce la utopie comică sau grotesc totalitar? Încheiați într-un mod profund rusesc - Sophia, în plus, Rusia postrevoluționară întruchipată în socialism Dacă aici se desfășoară o comedie a sorții, atunci presupun că își va găsi dezvoltarea în opera ta ulterioară Cu recunoștință, Tom Din cartea "Noul sectarism" Secțiunea: Păcătoși "Povestea coborârii lui Hristos în iad nu a devenit subiectul dogmei bisericești și aparține celor mai întunecate și mai criptate pagini ale Sfintei Tradiții Aproape că nu sunt menționate în Noul Testament, care, în ochii unor gânditori, mărturisește semnificația sa simbolică pentru al Treilea Testament, care va încheia omenirea cu Dumnezeu în ajunul ultimei faze, apocaliptice, a istoriei lumii Motivat de exemplul morții mântuitoare a lui Hristos și de visul fraternității pecetluite de sânge, orice om se va deplasa pe drumul păcatului de jertfă până la porțile iadului pentru a-i zdrobi, așa cum a fost fortăreața sa pământească, Bastilia odată zdrobită Și această coborâre a națiunilor în iad va fi condusă de Rusia, mânată de lepădarea de sine a conducătorilor săi și botezată în sânge " Cu tine, Rusia va coborî în iad cu picioarele ușoare!", i s-a adresat poetul liderului socialiștilor-revoluționari, care a condus Revoluția din februarie, "Și zidurile iadului vor zgudui nenumăratele victime" a scris un alt poet, supraviețuind deja octombrie Această coborâre în iad, predarea fără teamă a sufletului pentru a fi sfâșiat de demoni, disponibilitatea de a suferi învierea Duhului cu prețul morții sufletului - l-a distins întotdeauna pe omul rus, căruia soarta unui Țara săracă și disperată a dus în mod inevitabil la acest ultim și cel mai teribil sacrificiu La jertfa pe care l-a adus Cain, după ce și-a ucis fratele din dragoste și gelozie pentru Dumnezeu, din dorința de mila Lui și din disprețul pentru darurile Lui Cain a oferit trei jertfe: prima, fructele pe care le cultivase; al doilea este carnea lui Abel; iar al treilea - propriul său suflet Poporul nostru a făcut și trei jertfe: jertfa sărăciei lor veche, pentru care nu au fost răsplătiți cu har; jertfa sângelui fratelui său în războaie fratricide, pentru care a fost blestemat - și pământul nu a născut, întorcându-și fața de la el Și a treia jertfă - sufletul său, chinuit de păcat Și acum așteptăm ca porțile iadului să se despartă - și Hristos ne va scoate pe noi, care ne-am purtat crucea și chinul dincolo de Golgota, mai adânc decât Gheena Noi credem: pe oricine se duce în iad pentru oameni pentru a îndura cel mai mare chin pentru ei, îl așteaptă mila nespusă Pune-ți sufletul Anexa I de dragul fraților, este cea mai înaltă măsură a iubirii, călcând frica de răzbunare nu numai pământească, ci și infernală Această iubire merge mai departe decât iadul - și distruge iadul "(D M " Trei victime ale Rusiei ") aprilie Volum, Vă sunt profund recunoscător pentru lectura favorabilă a cărții O astfel de lectură generoasă adaugă ceva textului, mai degrabă decât scădea din el prin disecții critice Ai dreptate: vocea autorului din ultima secțiune nu este cea mai sonoră din carte și cu greu s-ar putea altfel, pentru că vocea autorului este un fel de amplificator ascuns al tuturor celorlalte voci Autorul participă practic la toate aceste secte, iar această teologie polifonică, "politeologia", este poate singura modalitate de a prezenta postateismul rus al trecutului recent (și chiar al prezentului) Aveți perfectă dreptate când îi evidențiați pe credincioșii și păcătoșii goali ca fiind cele mai unice și radicale mișcări, deoarece se ocupă de goliciunea și iadul ca destinație finală a sufletului care se sacrifică (nu doar trupul) pentru "prieteni" sau "umanitate" În practică, aceasta înseamnă teroare "sacră" împotriva "asupritorilor omenirii" Ce îi distinge pe acești revoluționari ruși sau, dacă pot să-i numesc așa, pe teroriștii creștini ai secolului al XIX-lea? de la adepții lor islamici contemporani? Aceștia din urmă privesc către rai ca pe o răsplată pentru sacrificiile lor, în timp ce predecesorii lor, credincioșii sau ateii, și-au destinat în mod conștient sufletele pentru focul iadului Credeți că o astfel de teologie polifonică se aplică în primul rând sau exclusiv Rusiei postateiste? În timp ce excesele de fervoare religioasă post-ateistă pot părea bizare și străine pentru americani, cred că însăși substanța acestei cărți rezonează cu un tip de spiritualitate specific Americii În mod ciudat, societățile materialiste, cel puțin cele care luptă deschis spre prosperitatea pământească, sunt mai susceptibile la forme de spiritualitate ciudate, marginale și excentrice decât societățile cu înclinații mai idealiste În acest sens, URSS și SUA ar putea fi grupate în categoria societăților "materialiste" și deci "sectare", în contrast cu Europa religios mai calmă și mai echilibrată Epstein M Nou sectarism Tipuri de mentalități religioase și filozofice în Rusia ( - ) Samara: ID "Bahrakh-M", S - Anexa I Alex de Tocqueville, referindu-se la ciudățeniile religioase ale Americii pragmatice, ne explică în treacăt, și destul de convingător, de ce o societate atât de ateă precum cea sovietică poate fi atât de susceptibilă la extremele excentrice ale activităților religioase: "Ici și colo în în adâncurile societății americane poți întâlni oameni plini de o spiritualitate atât de exaltată și aproape disperată, pe care cu greu poți întâlni în Europa Din când în când, aici se formează secte ciudate, străduindu-se să descopere căi extraordinare care duc la beatitudinea veșnică Nebunia religioasă este larg răspândită aici Acest lucru nu ar trebui să ne surprindă Dacă mintea marii majorități a oamenilor se concentrează vreodată pe căutarea bogăției materiale, atunci ar trebui de așteptat ca acest lucru să provoace o reacție violentă în sufletele indivizilor Se vor repezi cu disperare în lumea spiritului, temându-se să rămână legați de acele cătușe prea strânse pe care carnea ar vrea să le impună Prin urmare, nu este de mirare că într-o societate complet cufundată în preocupările pământești, există un număr mic de indivizi care nu vor să se gândească la nimic altceva decât la cer Aș fi surprins dacă misticismul nu s-ar dezvolta rapid în rândul unui popor ocupat exclusiv de bunăstarea lui Se poate presupune că, dacă condițiile, circumstanțele și legile sociale nu ar restrânge atât de sever mintea americană la căutarea bogăției, aceasta, fiind îndreptată către obiecte intangibile, ar fi capabilă fără prea multe dificultăți să arate mult mai multă experiență, precauție și reținere Dar se simte blocat într-un cadru îngust, din care, aparent, nu vor să-l dea afară Prin urmare, atunci când reușește să depășească aceste limite, nu mai știe de ce să se atașeze și, uneori, fără să se uite înapoi, se repezi la limitele extreme ale bunului simț "Utopie comică", "teologie comică" da! Cred că orice teologie, ca judecată a unei ființe finite despre o Ființă Infinită, este prin natura sa comică și, cu cât este mai conștientă, cu atât mai sinceră din punct de vedere intelectual Teocomicul este, de asemenea, soluționarea disputei dintre abordările catafatice și apofatice Cum poți vorbi despre Dumnezeu și, în același timp, să te abții de la a vorbi? O judecată afirmativă trebuie să dobândească un ton comic, care să-i permită să fie o formă de vorbire și o formă de tăcere în același timp Mulțumesc încă o dată pentru o lectură atât de profundă și care provoacă gânduri Aștept cu nerăbdare să vă întâlnim în curând Misha Tocqueville A de Democrația în America Carte Partea Cap M : Progres, S - Anexa II Charles Taylor despre religia săracă Charles Taylor (Charles Taylor, n ) - Filosof canadian, unul dintre cei mai faimoși și influenți gânditori occidentali, câștigător al Premiului Templeton, catolic după religie Principalele sale lucrări sunt consacrate filozofiei sociale, religiei, istoriei intelectuale Cea mai recentă lucrare a lui este The Secular Age Aici, pe cel mai larg material, este urmărită istoria secularizării Occidentului din Evul Mediu până în zilele noastre Pentru Taylor, secularismul nu este doar distrugerea imaginii religioase a lumii și slăbirea statutului social al bisericii, ci și crearea unor premise pentru noile mișcări spirituale, atât religioase, cât și laice Taylor dedică mai multe pagini fenomenului rus de "religie săracă" (în traducerea engleză, îl numesc "minimal", care este termenul pe care îl folosește Taylor, dar în traducerea rusă voi rămâne la numele original) El o consideră ca pe o manifestare a unei noi secularități, depășirea limitărilor sale istorice și a ostilității față de credință, ca semn al epuizării proceselor anterioare de secularizare și al unei noi întorsături către spiritualitatea "post-religioasă" Următoarele citate sunt din ediția de mai sus a cărții The Secular Age a lui Taylor (p - și ) "Mikhail Epstein introduce conceptul de "religie săracă" De asemenea, o raportează la categoria de oameni care se consideră "doar creștini", spre deosebire de cei care aderă la o anumită confesiune creștină, precum ortodoxia sau catolicismul Epstein consideră această poziție religioasă (p ) drept "post-ateistă" în două sensuri ale termenului Crescut de regimul militant Charles Taylor Și Epoca Seculară Boston: The Belknap Press de la Universitatea Harvard Press, , p Anexa II de ateism, care respingea și suprima orice formă de religie, acești oameni erau la fel de departe de toate confesiunile și erau în mod egal lipsiți de cunoștințele despre ei și de libera alegere între ele Dar această poziție este și post-teistă într-un sens mai puternic: acești oameni au rezistat creșterii lor, au dobândit cumva un simț al lui Dumnezeu, care, deși puțin formalizat, i-a dus dincolo de stereotipurile insuflate în ei "Religie săracă" este spiritualitatea care se manifestă în cercurile apropiate de familie și prieteni, și nu în temple Ea gravitează în mod conștient spre unic atât în indivizii umani, cât și în lucrurile și mediul din jurul lor Spre deosebire de preocuparea universalistă pentru "depărtați" subliniată în comunismul lui Marx, această religie săracă onorează "chipul și asemănarea lui Dumnezeu" la indivizii cu care ne împărtășim viața Dar, deoarece această religie a luat naștere în afara structurilor confesionale, ea are un universalism propriu, un fel de ecumenism spontan și nereflexiv, pentru care coexistența formelor multiple de spiritualitate și cult este evidentă de la sine Chiar și atunci când oamenii care sunt inițial înclinați către o astfel de spiritualitate, în cele din urmă se alătură unei biserici, așa cum o fac adesea, ei își păstrează totuși amploarea anterioară a opiniilor "De cele mai multe ori, un credincios sărac se alătură mai devreme sau mai târziu unei tradiții istorice, devine ortodox sau evreu, dar odată experimentat sentimentul întinderii ecou a deșertului rămâne în el pentru totdeauna La urma urmei, acolo, în mijlocul lumeștilor, fără nicio pregătire și anunț, Dumnezeu s-a descoperit deodată sufletului său Se poate presupune că acest impuls către reforma religioasă va determina spiritualitatea în Rusia în secolul XXI Restaurarea tradițiilor preateiste este trăsătura dominantă a renașterii religioase actuale ( ), dar trecutul ateu, experiența de a fi în deșert, nu poate trece fără urmă, iar această urmă de "viditate" va fi găsită în lupta pentru plinătatea spiritului, depășirea granițelor confesiunilor istorice Pentru cei care L-au găsit pe Dumnezeu în deșert, pereții templelor existente sunt prea înguste, trebuie destrămați * Vezi: Mikhail Epstein, "Minimal Religion , în Mikhail Epstein, Alexander Genis, and Slobodanka Vladiv-Glover, Russian Postmodemism: New Perspectives on Post- ovzeZ SiLeague (New York/Oxford: Berghahn Books, ), pp - Poate că ceva asemănător se poate spune despre situația din Europa post-seculară Nu folosesc acest termen pentru a desemna o epocă în care se va ridica o credință care a decăzut în secolul trecut; nu pare foarte probabil, cel puțin deocamdată Mă refer la o epocă care va contesta, una după alta, super-narațiunea predominantă a secularizării (p ) Anexa II După părerea mea, exact asta se întâmplă acum Dar întrucât, după cum cred, această hegemonie [a secularismului] a contribuit la declinul [religiilor], depășirea ei va deschide noi oportunități "Spiritualitate fără religiozitate" este unul dintre acele fenomene occidentale care are în comun cu "religia săracă" a lui Epstein din Rusia Aceasta înseamnă de obicei o viață spirituală care ține la distanță de puterea și dogmele confesiunilor religioase Desigur, această detașare în Occident reflectă reacția la ambițiile autoritarismului religios și neîncrederea față de elita clericală, în timp ce în Rusia predomină reacția la devastările produse de ateismul militant, iar înstrăinarea față de religii este cauzată inițial de ignoranță, ignoranță cu privire la ele, cei care vin ulterior la viața bisericească și devin "religioși" păstrează libertatea primară de diviziunile confesionale De asemenea, este important ca atât Orientul, cât și Occidentul să își dea seama de importanța de a-și urma propriul traseu spiritual și de gândirea exprimată de Berdyaev, la care se referă Epstein: "cunoașterea, morala, artele, statul, economia trebuie să devină religioase, dar liber și liber din interior, și nu cu forța și din afară " În orice caz, ne aflăm chiar la începutul unei noi ere a căutării religioase, al cărei rezultat nimeni nu îl poate prezice" (p ) "Se pare că scotismul lui Hopkins anticipează cu o acuratețe aproape înspăimântătoare "religia săracă" pe care Mikhail Epstein o găsește în Rusia post-ateistă Spre deosebire de preocuparea comunismului ateu pentru "departe", religia săracă este preocupată predominant de relațiile noastre cu cei aproape de noi, cu persoane fizice Pentru Epstein, aceasta se bazează pe o anumită viziune teologică "Teologia minimalistă se abține de la premise panteiste Dumnezeu nu este în toate, ci în fiecare, în fiecare dintre toate lucrurile " "Obiectul propriu al teologiei este lumea singularităților, unicitatea tuturor lucrurilor create după chipul unui singur Creator" "Fiecare lucru este unic doar pentru că Dumnezeu însuși este unic" (p ) Berdiaev N Noul Ev Mediu Reflecție asupra soartei Rusiei și Europei M : Phoenix, S Scotismul este o școală filosofică medievală care unește adepții lui John Duns Scotus ( - ) Problema centrală a scotismului este individuația, adică manifestarea ființei într-o multitudine de obiecte individuale unice ("indivizi") cu proprietăți distinctive Gerard Manley Hopkins ( - ) a fost un poet englez și preot catolic care a fost influențat de aceste filozofii Anexa Malcolm Jones și Rowan Williams (Arhiepiscop Canterbury) despre religia săracă din Dostoievski Conceptul de "religie minimă" prezintă un interes deosebit pentru cercetătorii lui Dostoievski, deoarece ei găsesc în lucrările sale, pe de o parte, respingerea celui mai rafinat și gândit ateism, pe de altă parte, îndoieli cu privire la postulatele credinței dogmatice și formele sale instituționale Acest minimalism religios al lui Dostoievski, aderarea sa la credința non-canonică, este cel mai clar exprimat în imaginile bătrânului Zosima și Alyosha Karamazov Zosima apare în Frații Karamazov ca un stâlp singuratic al credinței, înstrăinat de ierarhia bisericească și puțin înțeles, dacă nu chiar denunțat direct de frații săi (Ferapont) Sensul predicii sale este creștinismul existențial, bucuria iubirii și a credinței, sfințenia tuturor formelor de viață, deschiderea sufletului către iertare și compasiune, aproape deloc în legătură cu ritualurile și învățăturile bisericii Un exemplu expresiv de astfel de minimalism sunt cuvintele lui Alyosha Karamazov în momentul celei mai mari înțelegeri ale sale, când îi vede în vis pe Zosima și pe Hristos însuși, plini de bucurie la sărbătoarea nunții ""Cineva mi-a vizitat sufletul la acea oră", a spus mai târziu cu credință fermă în cuvintele sale " Nu Dumnezeu, nu Hristos - "cineva": apofatism, transformându-se în minimalism Malcolm Jones, unul dintre cei mai mari experți despre Dostoievski, președinte și fondator (din ) al Societății Internaționale Dostoievski, crede chiar că minimalismul religios al lui Dostoievski a devenit una dintre sursele "săracei credințe" care a apărut mult mai târziu în sfârșitul sovietic Aș dori să-i mulțumesc în mod special lui Jonathan Sutton, al cărui articol perspicace "'Minimal Religion' și Interpretarea religiei de către Mihail Epstein în Rusia sovietică târzie și post-sovietică" a adus fenomenul rus de "religie săracă" în atenția Comunitatea academică occidentală Jonathan Sutton "'Minimal Religion' and Mikhail Epstein's Interpretation of Religion in Late-Soviet and Post-Soviet Russia" (în Studii în gândirea est-europeană, număr special Două lecturi ale dinamicii dintre religie și cultură: Sergej Averintsev și Mihail Epstein Ed de Jonathan Sutton, voi , nr , iunie , pp - ) Anexa III societate Prin urmare, "modelul Epstein", așa cum îl numește Jones, poate fi atribuit pe bună dreptate lucrării lui Dostoievski Rowan Williams, fost profesor de teologie la Universitatea din Oxford și arhiepiscop de Canterbury din până în , este de acord cu Jones În continuare, voi oferi scurte fragmente din cărțile lui Malcolm Jones și Rowan Williams Malcolm Jones Dostoievski și dinamica experienței religioase [Din prefață] "Ceea ce Bakhtin numește "vorbire persuasivă în interior" duce la un fel de "religie minimă" căreia îi lipsește puterea și autoritatea tradiției dogmatice; dar, pe de altă parte, are puterea influenței directe și a experienței personale, trăite Sper să demonstrez că tocmai acest gen de credință religioasă este pe care Dostoievski îl întruchipează în ultimul său roman și că tocmai această credință "minimală" este cea care, în multe ocoluri, căutând o cale de ieșire din fundături, a trecut prin toată viața Dacă am dreptate, atunci acest lucru are implicații serioase pentru toate dezbaterile trecute și viitoare despre modul în care percepem dimensiunile religioase ale operei lui Dostoievski în secolul al XXI-lea " (XI-XP) În încercarea de a dezvolta un model pentru dinamica experienței religioase în scrierile lui Dostoievski, am apelat la câteva eseuri recente ale lui Mihail Epstein care mi-au fost deosebit de utile, deși probabil că nu i-ar fi trecut niciodată prin minte că ar putea fi folosite pentru astfel de scopuri Ceea ce eu numesc modelul lui Epstein reflectă atât de bine dinamica religioasă a textelor lui Dostoievski, încât este tentant să presupunem că acest model a fost inspirat inconștient de Dostoievski Cu siguranță scoate la lumină acele trăsături ale textelor lui Dostoievski pe care aș dori să le subliniez și, prin urmare, îl va ajuta pe cititor să-mi urmeze argumentele Prin urmare, vreau să încep cartea exprimându-mi datoria specială față de Epstein [Despre capitolul Cana Galileii din Frații Karamazov] "Lacrimi de desfătare umplu sufletul lui Alioşa Ne-am referit deja la acest pasaj de mai multe ori, dar merită să-l citam din nou în întregime în lumina modelului lui Epstein Vom observa, ca și până acum, într-un context diferit, că toate referirile la riturile ortodoxe și la învățătura creștină tradițională sunt omise aici; ar fi mai corect să spunem că experiența religioasă a lui Alioșa este liberă de ritul ortodox și de doctrina creștină tradițională tocmai atunci când te aștepți la cel mai mare impact al lor asupra lui" ( ) Malcolm Jones Dostoievski și dinamica experienței religioase Londra: Anthem Press, Anexa III [Din concluzie] "Pentru a explica interacțiunea diferitelor forme de experiență religioasă în textele lui Dostoievski, am folosit modelul Epstein ca metodă de cercetare Unii cititori pot avea îndoieli legate de faptul că modelul Epstein în sine nu poate fi verificat și este capabil să distorsioneze procesele istorice moderne Nu mă cert cu asta O putem judeca numai după eficiența sa în înțelegerea acestor procese De aceea, în ciuda tentației de a renunța la acest model de teamă să nu trezesc astfel de obiecții, eu încă ader la el În cele din urmă, pentru scopurile mele, nu este atât de important dacă opoziția dramatică dintre credința religioasă nerațională și ateismul nihilist din Rusia poate fi dedusă din trăsăturile teologiei apofatice, corecte sau greșite Ceea ce contează este dacă acest lucru aruncă lumină asupra structurii dinamice a experienței religioase din scrierile lui Dostoievski Eu cred, și susțin, că da, exact așa se întâmplă" ( ) Rowan Williams Dostoievski: limbă, credință și literatură " Deși Dostoievski și-a proclamat loialitatea față de dogmele bisericești, el înfățișează o lume în care categoriile ortodoxe și chiar creștine adecvate nu sunt pe deplin definitorii Așa crede Malcolm Jones, susținându-și considerațiile profunde cu argumente atent analizate În acest sens, el folosește conceptul de "religie minimă" propus de Mihail Epstein în câteva dintre eseurile sale despre mediul "post-ateist" , despre conștiința religioasă contemporană care se conturează în Rusia Esența argumentului este următoarea Creștinismul din Rusia a purtat întotdeauna în sine un "impuls negativ , o tendință de negare apofatică a faptului că Dumnezeu poate fi cuprins într-un cuvânt, imagine sau concept Acest lucru dă naștere antiintelectualismului și diverselor sale consecințe neașteptate - atmosfera din care a crescut nihilismul secolului al XIX-lea și ateismul sovietic Cu toate acestea, vechiul impuls religios [de negație], în mod paradoxal, a persistat și după moartea ateismului oficial, manifestându-se ca un sentiment vag al definițiilor sacre, eludând Acest sentiment se regăsește în religia populară și, mai conștient, în neopăgânism și ceea ce Epstein numește "religie minimă" Aici sentimentul religios este separat de orice specific doctrinar Jones susține că Dostoievski, oricare ar fi intențiile sale, lasă în cele din urmă ușa deschisă pentru "religia minimă " ( ) Rowan Williams Dostoievski: Limbă, credință și ficțiune Londra, New York: Continuam, Scurtă bibliografie Pentru o cunoaștere generală a principalelor direcții ale gândirii religioase și antireligioase de la sfârșitul secolului XX - începutul secolului XXI Se recomandă următoarele cărți: Teologie comparată: protestantismul german în secolul al XX-lea Texte cu comentarii / Comp G Christoph; Pe cu el K I Ukolov M : ed PSTGU, Berlinski, David Amăgirea diavolului: ateismul și pretențiile sale științifice New York: Basic Books, Braaten, Cari E și Jenson, Robert W (Ed ) O hartă a teologiei secolului XX: lecturi de la Karl Barth la pluralismul radical Minneapolis: Fortress Press, Collins, Francis S Limbajul lui Dumnezeu: un om de știință prezintă dovezi pentru credință New York: Free Press, Dawkins, Richard Amăgirea lui Dumnezeu Boston, New York: A Mariner Book, Dennett, Daniel Ruperea Speli: Religia ca fenomen natural Penguin Books, Grenz, Stanley și Olson, Roger Teologia secolului XX: Dumnezeu și lume într-o epocă de tranziție IVP Academic, Traducere: Stanley G , Roger O Theology and theologis of the th century / Per din engleza O Rosenberg Cherkasy: Colocviu, Harris, Sam Sfârșitul credinței: religie, teroare și viitorul rațiunii W W Norton & Company, Harris, Sam Scrisoare către o națiune creștină epocă; Harrison, Peter (Ed ) Companionul Cambridge pentru Știință și Religie Cambridge, Hitchens, Christopher Dumnezeu nu este grozav: cazul împotriva religiei Atlantic Books, Lennox, John Funcționarul lui Dumnezeu L-a îngropat știința pe Dumnezeu? Oxford: Lion, McGrath, Alistair De ce Dumnezeu nu va pleca Angajarea cu Noul Ateism Londra: SPCK, Pattison, George Gândirea la Dumnezeu într-o eră a tehnologiei Oxford UP, Traducere: Pattison J Reflections on God in the age of technology Moscova: Institutul Teologic Biblic al Sfântului Apostol Andrei, Paulson, Steve Atomi și Eden: Conversații despre religie și știință Oxford U P , Scurtă bibliografie Pelikan, Jaroslav (Ed ) Tezaurul mondial al gândirii religioase moderne Ed de Little, Brown and Co Boston, Toronto, Londra, Spitzer, Robert J Noi dovezi pentru existența lui Dumnezeu: Contribuții ale fizicii și filosofiei contemporane Grand Rapids, Michigan și Cambridge, Marea Britanie, Swinbume, Richard Există un GoJ ? Oxford UP (SUA), Tipler, Frank Fizica nemuririi: Cosmologie modernă, Dumnezeu și învierea morților New York: Doubleday, Tipler, Frank J Fizica creştinismului New York: Doubleday, Zizek, Slavoi și Gunjeviâ, Boris Dumnezeu în durere: inversiuni ale apocalipsei New York: Seven Stories Press, Glosar de termeni Acest dicționar conține cele mai concise și generale informații despre termenii folosiți în carte și nu poate înlocui sursele enciclopedice fundamentale Fiecare termen este evidențiat cu caractere aldine și este dat echivalentul său în limba engleză Articolele conțin referințe încrucișate indicate prin semnul "(vezi)" agnosticismul este ideea de incognoscibilitate a lumii, a cauzelor și a entităților sale care depășesc limitele experienței senzoriale Agnosticul respinge atât religia, cât și ateismul, considerând problema existenței lui Dumnezeu în principiu insolubilă angelism (angelism, din gren, angel - mesager) - un tip postmodern de atitudine religioasă, în centrul căruia se află figura unui înger, un mesager supranatural; în timp ce sursa sau conținutul mesajului rămâne necunoscută sau incertă Angelismul ca tip special de viziune asupra lumii s-a dezvoltat până la sfârșitul secolului al XX-lea in vest Tehnoangelismul este dobândirea de către o persoană a proprietăților supranaturale pe baza evoluției tehnice, depășind limitările naturii sale biologice Ideea străveche a omului ca legătură de tranziție de la un animal la un înger prinde viață, deoarece există o intelectualizare radicală a tehnologiei și, în consecință, o nouă actualizare a teologiei și metafizicii principiul antropic în fizică este ideea că universul și setul constantelor sale fundamentale sunt de așa natură încât, în cursul evoluției, ar putea apărea în el o persoană, un observator Conștiința este necesară pentru viața universului Fizicianul englez B Carter: "Cred, prin urmare, lumea este așa cum este" ( ) antropocosmism (anthropocosmism), vezi cosmism animism (animism) - credință în sufletele și spiritele care locuiesc în lumea din jurul nostru; în același timp, toate fenomenele, obiectele, elementele naturale sunt înzestrate cu dorințe, sentimente, gânduri Animismul este una dintre cele mai vechi și primitive forme de religie, care a fost înlocuită treptat de politeism și monoteism Dar la animism Glosar de termeni Involuntar gravitează acele forme de materialism și ateism, care neagă o sursă independentă de viață spirituală și o scot din mișcarea de sine a materiei, înzestrând atomii sau genele cu voință, moralitate, capacitatea de a stabili scopuri etc Apocalipsa (Apocalipsa; alt nume - Apocalipsa lui Ioan Teologul) - ultima carte a Noului Testament și întregul canon biblic, care stabilește profeția creștină despre sfârșitul timpului; în sens figurat - sfârșitul lumii, semne teribile ale unei catastrofe care încheie istoria pământească apofatism, apophatism (apophatism) - o metodă negativă de cunoaștere, mai ales în teologie; un mod de a curăța mintea de judecăți nesigure care sunt incomensurabile cu subiectul lor Teologia apofatică neagă posibilitatea judecăților pozitive despre Dumnezeu și proprietățile Sale, deoarece acestea sunt de necunoscut și oferă calea ignoranței înțelepte, a tăcerii profunde, a abținerii chibzuite de la definiții și descrieri Unul dintre fondatorii teologiei apofatice este Pseudo-Dionisie Areopagitul (secolele V-VI), care i s-a opus, ca o teologie mai profundă, catafatică sau afirmativă Alți reprezentanți majori ai apofatismului sunt "părinții bisericii" bizantini Maxim Mărturisitorul și Grigore Palama, filozoful Nicolae din Cusa și, mai recent, Vladimir Lossky ("Eseu despre teologia mistică a Bisericii de Răsărit", ) ateism - lipsa credinței în Dumnezeu; o viziune care neagă existența lui Dumnezeu și a oricăror ființe și fenomene supranaturale Potrivit ateismului, lumea naturală este autosuficientă, în timp ce religia este creația omului însuși, o formă de conștiință falsă, iluzorie, neștiințifică Există multe varietăți teoretice și istorice diferite de ateism: spontan și științific, individual și de masă, indiferent și militant etc religie săracă, religie minimă (roog faith, minimal religion) - credință în Dumnezeu, lipsită de semne ale unei anumite religii, abstrasă din tradițiile istorice, naționale, bisericești Termenul "sărac" din această expresie este lipsit de o conotație negativă și denotă minimalismul care este inerent multor fenomene culturale de la sfârșitul secolului al XX-lea ("teatru sărac" de E Grotovsky, "minimalism" în artele vizuale) Religia săracă este una dintre componentele principale ale postateismului (vezi) Negând toate credințele în mod egal, ateismul dezvăluie în mod clar ceea ce le unește: un simț holistic, nedivizat al lui Dumnezeu, care crește în afara tradițiilor istorice, naționale, concrete ale bisericii Religia săracă este numitorul comun al tuturor credințelor, forma lor universală, care a devenit conținutul credinței post-ateiste Biosbfiya (biosofie) - doctrina vieții și a viețuitoarelor în diversele lor manifestări, nu numai în natură (ca subiect al biologiei), ci și în sfera culturii, spiritului, religiei "Viața veșnică", călcarea în picioare a morții și a drumului către nemurire - unul dintre motivele principale ale Evangheliei și sensul doctrinei creștine a mântuirii - este și subiectul biozofiei Glosar de termeni teomahismul - o luptă sau rivalitate cu Dumnezeu, o provocare la adresa voinței Sale, o răzvrătire conștientă, respingere a lumii create de El Spre deosebire de ateism, care neagă existența lui Dumnezeu, teomahismul recunoaște realitatea lui Dumnezeu, dar refuză să se supună voinței supreme Prototipurile luptei împotriva lui Dumnezeu sunt îngerul căzut care s-a răzvrătit împotriva lui Dumnezeu (Lucifer), precum și Iacov biblic (Gen : - ) Motivele de luptă împotriva lui Dumnezeu sună la Byron, Lermontov, Dostoievski (Ivan Karamazov) deism - ideea că Dumnezeu, după ce a creat lumea, a lăsat-o în seama dezvoltării sale naturale și nu se mai amestecă în soarta ei kenosis (kenosis, de la dr gren, kejouts) - înjosirea de sine, înfrânarea de sine a lui Dumnezeu, care ia natura umană în Hristos, se descoperă oamenilor și moare pe cruce clericalismul - dorința clerului, a clerului de a se subordona influenței lor nu numai bisericii, ci și viața socială, politică, culturală În cadrul bisericii, clericalismul minimizează rolul laicilor, iar în viața publică este opusul secularismului (vezi) confesiunea (confesiunea) - la fel ca și religia, aparținând unui anumit crez și biserică În cadrul creștinismului, există confesiuni precum catolicismul, ortodoxia, diferite tipuri de protestantism (luteranism, botez, penticostalism, adventism, metodism) etc conceptualismul este o tendință literar-artistică și intelectual-filozofică în cultura rusă din anii - Reprezentanți de frunte: artiștii Ilya Kabakov, Erik Bulatov, Viktor Pivovarov, Vitaly Komar și Alexander Melamid; scriitorii Dmitri Prigov, Vsevolod Nekrasov, Lev Rubinstein, Vladimir Sorokin, Timur Kibirov; teoreticienii Andrei Monastyrsky și Boris Groys Conceptualismul rus a căpătat multe trăsături ale postmodernității occidentale și, în același timp, s-a dovedit a fi un fenomen caracteristic rusesc, deoarece a expus natura ideologică, secundar-reflexivă a realității interne, care a pornit în mod tradițional dintr-o schemă, plan, "concept" cosmismul, sau antropocosmismul sau evoluționismul activ este un curent al gândirii ruse care consideră conștiința și voința omului ca fiind cel mai important factor în evoluția cosmică și stabilește sarcina transformării Universului pe baza rațiunii și a nemuririi Fondatorul cosmismului rus N F Fedorov a văzut sarcina omenirii în învierea generațiilor anterioare și învingerea morții Cosmismul dezvoltă doctrina noosferei (vezi) și caută să apropie idealurile religioase de metodele științifice Reprezentanți proeminenți - K Tsiolkovsky, V Vernadsky, A Chizhevsky Ideile de cosmism au influențat opera lui M Prișvin, A Platonov, N Zabolotsky, D Andreev Glosar de termeni materialismul este o tendință filosofică care consideră materia, natura ca fiind începutul primar al universului și consideră conștiința, spiritul, subiectivitatea ca proprietăți ale materiei dezvoltate Mulți reprezentanți ai materialismului (de exemplu, Feuerbach, Marx, Chernyshevsky) îl combină cu ateismul (vezi) religie minimă - vezi religie săracă monoteism (monoteism, monoteism) - ideea unui singur Dumnezeu, creatorul universului și al omului Porunca monoteismului a fost dată Israelului din vechime: "Eu sunt Domnul Dumnezeul tău, care te-am scos din țara Egiptului, din casa robiei Să nu ai alți dumnezei înaintea Mea" (Ex : ) Monoteismul se opune politeismului păgân, venerarea multor zei, personificând diferite elemente ale naturii Iudaismul, islamul și creștinismul sunt monoteiste, în care monoteismul strict este complicat de dogma Treimii lui Dumnezeu noosphere (noosphere) - sfera minții, în contrast cu geosfera și biosfera; activitatea umană inteligentă ca factor decisiv în evoluția planetară și cosmică Doctrina noosferei a fost dezvoltată de V Vernadsky, E Leroy și P Teilhard de Chardin, care i-au dat un sens religios și evolutiv: punctul final al dezvoltării noosferei, punctul Omega, va fi contopirea dintre umanitatea cu Dumnezeu panteism (panteism, evlavie) - ideea că Dumnezeu este în toate, una cu universul, că natura și Dumnezeu sunt una și aceeași Reprezentantul clasic al panteismului este Benedict Spinoza, a cărui învățătură a fost dezvoltată în filozofia lui Schelling și Hegel personalism (personalism) - o direcție în filosofia secolelor XIX-XX, care consideră persoana ca fiind realitatea primară și cea mai înaltă valoare, iar lumea - o manifestare a activității creatoare a lui Dumnezeu ca personalitate supremă Reprezentanții personalismului sunt B Boum (Bowne, SUA), E Munier, J Lacroix, M Nedonsel (Franța), N Berdyaev, L Shestov (Rusia) postateismul este starea religioasă a unei societăți care a trecut prin experiența ateismului de masă Alături de tendințele comune tuturor societăților seculare moderne, cum ar fi influența tot mai mare a științei și tehnologiei, post-teismul se caracterizează printr-o serie de trăsături Una dintre ele este "renașterea religioasă", adică revenirea societății la starea ei pre-ateistă, la confesiunile tradiționale: ortodoxia, catolicismul, protestantismul, iudaismul, islamismul, budismul O altă tendință duce la un arhaism profund și poate fi desemnată drept neopăgânism și tradiționalism radical O altă tendință este modernismul religios, liberalismul, ecumenismul În vidul spiritual al erei sovietice târzii și post-sovietice, în anii - , religiozitatea a început să revină în forma pe care ateismul i-a pregătit-o: ca religie săracă (q v ), "doar credința", fără semne confesionale clare Glosar de termeni secularism (secularism) - libertatea de amestecul religios și al bisericii în treburile societății și ale statului, afirmarea valorii independente a vieții seculare, educație, cultură, moralitate, politică Secularismul este de obicei combinat cu liberalismul și raționalismul și se opune clericalismului (vezi) și fundamentalismului (vezi) Secularismul nu este identic cu ateismul (vezi), deoarece presupune o atitudine neutră, tolerant-respectuoasă, și nu negativă sau ostilă față de religie Procesul de secularizare, adică de formare a unei societăți laice, s-a desfășurat în Occident pe tot parcursul New Age (începând din secolul al XI-lea) și a coincis în mare măsură cu modernizarea tehnică și politică secular (laic) - secular, lumesc, spre deosebire de religios, bisericesc, clerical teizm (teismul) - ideea lui Dumnezeu ca persoană suverană care a creat lumea și controlează cursul dezvoltării acesteia Religiile teiste includ iudaismul, creștinismul și islamul Religiile non-teiste, precum hinduismul, budismul, confucianismul, taoismul, nu recunosc existența lui Dumnezeu ca Creator și Persoană Absolută Teismul este, de asemenea, opus ateismului (vezi), deismului (vezi) și panteismului (vezi) teleologie (teleologie) - doctrina oportunității ființei și naturii, bazată pe ideea Minții Supreme și/sau voința Creatorului care guvernează procesele naturale Teleologia caută semne de design inteligent în structura Universului și găsește una dintre confirmările unei astfel de stabiliri de obiective în principiul antropic (vezi) teodicea (teodicea, literal "justificarea lui Dumnezeu") este o doctrină religioasă și filozofică care încearcă să explice modul în care existența răului și a suferinței în lume este compatibilă cu ideea unui Dumnezeu atotputernic și atotbun Conceptul de teodicee a fost introdus de Leibniz în tratatul său cu același nume ( ) și dezvoltat, în special, de gânditorii ruși V Solovyov, N Berdyaev, P Florensky teocrația (teocrația, puterea divină) - o formă de structură politică în care puterea în stat este în mâinile bisericii și ale clerului, conducând ca în numele lui Dumnezeu Exemple de teocrații: Israelul antic; lumea musulmană sub conducerea profetului Mahomed; Vaticanul sub conducerea papilor este o teocrație catolică; Geneva sub Calvin este o teocrație protestantă; Iranul modern teologie (teologie, teologie) - doctrina lui Dumnezeu, Sfintele Scripturi și biserica; fundamentarea și studiul rațional al dogmelor credinței; un set de discipline care studiază viața religioasă a omenirii Teologia include secțiuni precum apologetica, dogmatică, morală, teologie comparată, exegeza (interpretarea textelor doctrinare), istoria bisericii, eshatologia (vezi), etc În secolul XX au apărut noi direcții ale gândirii teologice: teologia culturii, speranței, libertății, teologia dialectică, "moartea lui Dumnezeu" etc Teologia este un domeniu în dezvoltare al cunoașterii și al conștiinței care interacționează cu cultul secular Glosar de termeni roi, mișcări sociale, științe ale naturii și tehnologii, îmbogățite de experiența istorică a omenirii și, la rândul lor, îmbogățindu-i, conferindu-i o dimensiune religioasă Teologia dialectică este o direcție în teologia protestantă a secolului al XX-lea, care afirmă incomensurabilitatea absolută a lui Dumnezeu și a omului, a credinței și a rațiunii Dumnezeu se manifestă în acțiuni de neînțeles pentru bunul simț și, prin urmare, este imposibil de explicat existența răului și a suferinței în lume, rămâne doar să o acceptăm dialectic, ca o manifestare a providenței supranaturale și a harului inexprimabil Teologia dialectică a fost formată de Karl Barth, Emil Brunner și Rudolf Bultmann la începutul anilor în Germania într-o dispută cu teologia liberală (vezi) și cu raționalismul ei teologie liberală - o abordare a interpretării Bibliei, în special a Noului Testament, din punctul de vedere al rațiunii și al iluminismului; utilizarea acelorași metode de interpretare ca și în analiza filologică a textelor laice, antice; respingerea literalismului în înțelegerea cuvintelor și faptelor lui Isus Hristos; mutând accentul de la miracole la sensul moral al predicii sale Teologia liberală favorizează raționalismul, optimismul istoric, credința în progresul social teologia morții lui Dumnezeu este ideea că pierderea credinței în Dumnezeul cel dincolo este o nouă etapă în maturizarea și maturizarea religioasă a omenirii Moartea lui Dumnezeu, proclamată de F Nietzsche ("Dumnezeu a murit! Dumnezeu nu va mai învia! Și noi l-am ucis!", Fragmentul din The Merry Science), nu este teza ateismului, ci teologia epocii apocaliptice, ultimele vremuri, când Dumnezeu se înalță din nou să traverseze și se lasă să fie răstignit Reprezentanții de frunte sunt teologii protestanți americani din anii : Thomas Alitzer, Paul van Buren, Gabriel Vakhanyan, William Hamilton teomonismul (teomonismul, unitatea lui Dumnezeu) - ideea unei convergențe treptate a religiilor monoteiste (vezi) și convergența lor la sfârșitul timpului Dezvoltarea religioasă a monoteismului, adică a luptei spirituale, intelectuale, ritualice pentru Dumnezeu unic, duce la apropierea de alte forme de monoteism Monoteismul se transformă astfel în teomonism, unitatea lui Dumnezeu, adică convergența tuturor formelor de monoteism în unitatea lui Dumnezeu însuși teomorfism - dând oricărui fenomen trăsături sau forme divine teocentrismul este înțelegerea lui Dumnezeu ca principiu perfect și atot determinant al ființei și subordonarea tuturor aspectelor vieții lui Teocentrismul Evului Mediu se opune de obicei cosmocentrismului antichității și antropocentrismului timpurilor moderne (începând cu Renașterea) technoangelism - vezi angelism Glosar de termeni tehnoteismul este ideea că dezvoltarea rapidă a tehnologiei și creșterea puterii umane asupra forțelor naturii nu infirmă, ci confirmă crearea acesteia de către Mintea superioară Deoarece o persoană, datorită celor mai recente tehnologii informaționale și genetice, este capabilă să proiecteze și să creeze o nouă realitate virtuală și biologică, șansele cresc ca realitatea lumii fizice din jurul nostru să fie creată și de un Super-inginer sau Super-Designer transcendental (transcendental) - trecând dincolo de limită, de altă lume, diferit, trecând granița vizibilului și a inteligibilului fideism (fideism) - o doctrină care afirmă prioritatea credinței față de rațiune, Revelația religioasă față de cunoașterea științifică fundamentalism religios - aderarea la dogmele și tradițiile religioase în forma lor cea mai conservatoare, respingerea culturii seculare, ostilitatea față de dizidenți și credincioși, dorința de a subordona societatea, cultura, justiția, viața privată principiilor religioase, interpretarea literalistă a textelor sacre Aproape fiecare religie sau confesiune are propria sa aripă fundamentalistă, care în unele cazuri gravitează spre extremism politic și terorism existențialismul (existențialismul) - filosofia existenței, direcția gândirii care a apărut de la S Kierkegaard și F Dostoievski, iar în secolul XX dezvoltat în filozofia rusă, germană, franceză Există existențialismul religios (K Jaspers, G Marcel, N A Berdyaev, L Shestov, M Buber) și existențialismul ateu (M Heidegger, J P Sartre, A Camus) Conceptul central este existența (existența), care precede esența (esența) și se alege în mod liber - în singurătate tragică sau într-o întâlnire cu Dumnezeu O persoană înțelege rădăcina existențială a ființei sale atunci când situațiile limită (suferință, luptă, disperare, boală, moartea celor dragi) îl scot din modul său obișnuit, impersonal de existență, ca reprezentant mediu al clasei, vârstei, profesiei, etnicei sale grup, etc Existențialismul religios dezvăluie capacitatea unei persoane de a-și găsi adevăratul "eu" în comuniune cu Dumnezeu ca Personalitate Ecumenismul este o mișcare pentru unitatea creștină, pentru unificarea tuturor bisericilor și confesiunilor creștine sau pentru înțelegerea și cooperarea reciprocă mai profundă Ecumenismul este inspirat de cuvintele lui Isus Hristos: "Și slava pe care Mi-ai dat-o Tu, Eu le-am dat-o, pentru ca ei să fie una, precum și Noi una Eu în ei și Tu în Mine; să fie desăvârșiți într-una singură " (Ioan : - ) escatologie (eshatologia) - o doctrină religioasă despre sfârșitul lumii și despre viața de apoi, despre ultima soartă a universului și a omului, despre răscumpărare și răzbunare la sfârșitul timpului, despre transformarea pământului, despre apariția Antihrist, despre a doua venire a lui Isus Hristos și despre împărăția lui de o mie de ani, despre Judecata Îngrozitoare și învierea morților Eshatologia iudeo-creștină este expusă în Cartea biblică a profetului Daniel și în Apocalipsa lui Ioan Teologul (Apocalipsa) Ediție populară științifică Seria "Idei pentru lume" Epstein Mihail Naumovich RELIGIA DUPĂ ATEISM NOI POSIBILITATI ALE TEOLOGIEI Redactor-șef T Vanina Designer de coperti V Shpakov Editor artistic M Egiazarova Editor tehnic G Zhiltsova Aspect computer A Osmakova Semnat pentru publicare la Format x / Imprimare offset Hartie offset Căști "Newton" Pech l Tiraj de exemplare Ordinul nr Clasificator de produse integral rusesc OK- - , volumul - AST-PRESS KNIGA LLC , Moscova, strada Perevedenovsky, , clădirea Tipărit de pe suportul electronic al editurii OJSC "Uzina Poligrafică Tver" , Tver, av Lenina, Telefon: ( ) - - , - - , telefon/fax ( ) - - Pagina notă - www tverpk ru E-mail (E-mail) - sales@tverpk ru ACT-PRESS EDITURA www astpress ru ŞTIINŢA ŞI LUMEA INSTITUT IDEI LUMII www ide sforworld org ISBN - - - - llllllllllllipnil P 